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निवेदन 


राज्य मराठी विकास संस्था, मुंबई ही महाराष्ट्र शासनाने स्थापन केळेली स्वायत्त संस्था आहे. मराठी 
भाषा विभागाच्या पत्राप्रमाणे (संदर्भ क्र. मसंस २०१६/प्र.क्र.११५/२०१६/भाषा-२, दि. 3 जानेवारी, २०१७) राज्य 
मराठी विकास संस्थेद्वारे 'महाराष्ट्रातीलह मराठी संशोधन मंडळ/ संस्थांना अर्थसाहाय्य योजना' कार्यान्वित 
करण्यात आली असून या योजनेअंतर्गत महाराष्ट्रातील मराठी भाषा, साहित्य व संस्कृती वृद्छिंगत होण्यासाठी 
काम करणाऱ्या महाराष्ट्रातील मान्यताप्राप्त मंडळ/ संस्थांना अर्थसाहाय्य करण्यात येते. 


सदर प्रकल्पांतर्गत प्राज्ञपाठशाळामंडळ, वाई यांना राज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे नवभारत मासिकांचे 
ऑक्टोबर १९४७ ते सप्टेंबर २०१७ पर्यंतच्या अंकांचे संगणकीकरण करून ते सार्वजनिकरीत्या आणि विनामूल्य 
उपलब्ध करून देण्यासाठी अर्थसाहाय्य करण्यात आले होते. याअंतर्गत सदर अंकांचे संगणकीकरण करण्यात 
आले असून प्राज्ञपाठशयाळामंडळ, वाई यांनी हे अंक जतन केळेळे असल्यामुळेच आपल्याळा संगणकीय 
स्वरूपात उपलब्ध होत आहेत. 


या अंकांच्या पीडीएफ प्रती आपण विनामूल्य उतरवून घेऊ शकता. असे करताना खालील सूचना 
लक्षात घेऊन त्यांचे पालन करावे. 

१. सदर ग्रंथांच्या पीडीएफ प्रती या वैयक्तिक वापरासाठी विनामूल्य उतरवून घेता येतील तसेच इतरांनाही 
विनामूल्य देता येतील. पण कोणत्याही कारणासाठी त्याचा व्यावसायिक वापर करता येणार नाही. 

२. सदर ग्रंथांचे दुवे इतरांना देताना त्यासाठी कोणतीही रक्कम आकारता येणार नाही. 

३. पीडीएफ प्रतींवर असळेली राज्य मराठी विकास संस्था, मुंबई व प्राज्ञपाठशाळामंडळ, वाई यांची मुद्रा 
आपणास काढता येणार नाही. 

४. आपल्या अभ्यासासाठी, संशोधनासाठी या सामग्रीचा उपयोग करताना आपण योग्य तो श्रेयनिर्देश 
केला पाहिजे. 
वरील अटींचा भंग झाळेळा आढळल्यास कायदेशीर कारवाई करण्यात येईल. 


स्पष्टीकरण : सदर सामग्री ही केवळ ऐतिहासिक दस्तऐवज म्हणून उपलब्ध करण्यात आळी असून या 
सामश्रीतून व्यक्त होणारी मते, विचारसरणी इ. त्या त्या ळेखक, संपादक इ. कर्त्यांची आहे. त्यांपैकी कोणतेही 
मत, विचारसरणी इ. यांचा पुररस्कार महाराष्ट्र शासन, मराठी भाषा विभाग, राज्य मराठी विकास संस्था व 
प्राज्ञपाठज्याळामंडळ, वाई यांपैकी कुणीही करत नसून त्या त्या मताचे वा विचारसरणीचे दायित्व उपरोक्त 
विभागांवर असणार नाही. 


शिक्षण 


आणि 
समाजपरिवर्तन | ट 
विशेषांक 2 वा 
ह ह । 
% 
4 ९%/ 


जेर देवाचे काही फासे जरा वेगळे पडते 
तेर असतो मी उभा तिथे रे आज उभा तू जेथे. 


(एल, ७० ठा. लील: [प्रत, ४०९५ ॥%५$९॥.) 


सप्टेंबर - ऑक्टोबर - नोव्हेंबर - डिसेंबर २००३ 


अनुक्रमणिका 


शेक्षणिक पुनर्घटनेचे हे कार्यक्रम यशस्वी होण्यासाठी आपल्याला विकासाची नवी कार्यपद्धती 
अवलंबावी लागणार आहे. आतापर्यंत अनेक कारणांमुळे प्रगतीत अडथळे आलेले असले, तरी पैसा कमी 
पडला म्हणून प्रगतीला वेग आला नाही हे कारण तितकेसे खरे नाही, हे आपण विसरता कामा नये. 
केंद्रशासन, राज्यशासने, राजकीय नेते, शिक्षक, विद्यार्थी आणि जनता हा समाजातील प्रत्येक घटक 
कमीअधिक प्रमाणामध्ये या अपयशाला जवावदार आहे. यापैकी प्रत्येक घटक दुसऱ्याला जवावदार धरून 
स्वतः मोकळा होण्याचा प्रयत्न करीत असतो. परंतु त्यामुळे मूळ प्रश्न सुटत नाही. केवळ शिक्षणशास्त्रात 
सुधारणा करून ही समस्या सोडविता येणार नाही. शैक्षणिक विकासातील मुख्य अडथळे पुढीलप्रमाणे आहेत 
9. औपचारिक शिक्षणपद्धतीच्या परंपरागत पद्धतीचे वर्चस्व; २. शैक्षणिक संरचनांची एकरूपता, गतिहीनता 
आणि साचेबंदपणा; ३. सूक्ष्म पातळीवरील शिक्षणकक्षांची उपेक्षा; ४. शासकीय यंत्रणेवर पूर्णपणे अवलंवन 
आणि लोकांच्या सहभागाचा अभाव; ५. आवश्यक कठोर निर्णय करण्यात राजकीय आणि शैक्षणिक 
नेतृत्वाला आलेले अपयश; ६. चुकीचे अग्रक्रम; आणि ७. आवश्यक अशा सामाजिक आणि राजकीय शक्‍ती 
विकसित करण्यातील अपयश. या सर्व प्रश्नांकडे पुरेसे लक्ष दिल्याशिवाय, कोणतीही लक्षणीय प्रगती होणार 
नाही. 

शासकीय यंत्रणेवर अवलंवून राहणारा आणि निवडक नि मर्यादित प्रवेशावर भर देणारा जुना 
दृष्टिकोन टाकून देऊन, आपले प्रश्न अल्पावधीत सोडविण्यासाठी प्रचंड कार्यक्रम संघटित करणे आवश्यक 
आहे. लोकांच्या शिक्षणातील आपली योग्य भूमिका पार पाडण्यासाठी सरकारवर दडपण आणण्याकरिता 
जनआंदोलन उभारणे जरूरीचे आहे. शिक्षणपद्धतीत आणि त्या पद्धतीवाहेरही विराट सुधारणा मोहीम 
प्रवर्तित करायला हवी. त्याचप्रमाणे शिक्षणक्षेत्रातील कार्यकर्ते सहभागी होऊ शकतील असा नियोजनवद्ध नि 
सुसूत्र कार्यक्रम विकसित करणेही अगत्याचे आहे. समर्पित भावनेने सतत परिश्रम करायला उद्युक्त करणार 
वातावरण निर्माण होण्यासाठी शिक्षणपद्धतीचा मूलभूत दृष्टिकोन वदलला पाहिजे. या सर्व कार्यक्रमात सर्वात 
खालच्या पातळीवरील कार्य सर्वात महत्त्वाचे आहे. लोकांमध्ये जी जागृती दिसून येत आहे तिचा पुरेपूर लाभ 
घेऊन जनशिक्षण आणि जनसंघटन साध्य करण्यासाठी असंख्य सेवाभावी कार्यकर्ते पुढे आले पाहिजेत. असे 
किती कार्यकर्ते आपण तयार करतो यावरच या कार्यक्रमाचे यश अवलंवून राहणार आहे. 99 


टतपट्षाणा 01 01 ?8098 : ७ जाल! 8118 (१९७८-१९८७) या निवेदनातील हे शेवटचे 
परिच्छेद आहेत. त्या निवेदनाचा मूळ आराखडा जे.पी. नाईक यांनी केला होता. विचारशीलांच्या सुमारे २५० गटात 
त्याची चर्चा झाली होती. त्याला जयप्रकाश नारायण यांचा सविस्तर पुरस्कार आहे व भारतातील सुमारे चाळीस विविध 
क्षेत्रातील मान्यवर व्यक्तींच्या त्यावर सह्या आहेत. 


त्या निवेदनाशी मी तेव्हाही संपूर्ण सहमत होतो व आजही आहे. 
त्यातील शेवटच्या पाच ओळी सतत अस्वस्थ करतात. 


- देवदत्त दाभोलकर 


या निवेढनाचा मथितार्थ 'नवभारत'च्या जानेवारी २००३ च्या अंकात आलेला आहे. निवेढनाचा संपूर्ण अनुवाद ' भारतीय जनतंचं 
शिक्षण' या शीर्षकाखाली इंडियन इन्म्टिट्यूट ऑफ एज्युकेशन, पुणे २९ या संस्थेने प्रसिद्ध केला आहे. 


प्राज्ञषपाठशाळा मंडळ, वाई संचालित मासिक 


नवथारत 


वर्ष ५६ | अंक १२ । वर्ष ५७। अंक १-२-३ 
सप्टेंबर-ऑक्टोबर-नोव्हेंबर-डिसेंबर २००३ 
भाद्रपद-अश्विन-कार्तिक-मार्गशीर्ष शके १९२५ 
वार्षिक वर्गणी २०० रुपये. 

या अंकाची विशेष किमत रु. ८०/- 


या अंकातील लेखांत व्यक्‍त झालेल्या मतांशी संपादक सहमत 
असतीलच, असे नाही. 


नवभारतची भूमिका* 


मानवाच्या व मानवसंस्कृतीच्या विकासास व उन्नतीस 
पोषक होईल असा प्रकारे महाराष्ट्रीय जीवनाचा व संस्कृतीचा 
विकास करणे, हे या मासिकाचे ध्येय व उदिष्ट आहे. 


ध्येयप्रवण व्यक्‍तींनी स्वोन्नतीच्या हेतुपूर्तीसाठी जे आपले 
ठरविलेले असेल, उच्च वातावरणातील 
साधनेने संगृहीत केलेला असेल, 
होऊ शकते, असा 


सांस्कृतिक मूल्यमापन ठरवि 
जो अभिजात अनुभव स्वतःच्या 
त्याचे दिग्दर्शन हेच संस्कृतिपोषक वाडूमय 
संचालक व संपादक मंडळ यांचा विथवास आहे. 


कोणत्याही विशिष्ट 


या मासिकात येणाऱ्या लेखांत 
प्रचार करण्याचा हेतू 


मताचा, वादाचा, पक्षाचा किंवा पंथाचा प्रचा 
नाही. 


संचालक व संपादक-मंडळातील सर्व व्यक्‍ती यांचेही सर्व 


विषयांत मतैक्य आहे, असे नाही. क मव. न 

सांस्कृतिक मूल्यांसंबंधी सदृश अशा त्याचा र. 

आणले आहे. तथापि प्रत्येकाचे व्यक्तिवैशिष्ट्य 
व्हावा या दृष्टीनेच 


विचारस्वातंत्र्य यांचा विनाश न होता विकास व्ह 
त्यांचे सहकार्य राहील. प्रत्येक व्यक्‍ती आपल्या नावाने 
होणाऱ्या लेखाबद्दलच जवाबदार राहील. 


वाने प्रसिद्ध 


प्रत्येक लिखाणात सत्यनिष्ठा, 
काळजी घेतली जाईल- 


मासिकात प्रसिद्ध होणाऱ्या 
संयम आणि सहिण्णुता असतील अशी 


ऑक्टोबर ठी मधील कै० कसकसा सस मात राव 
$ जवभारत, ७ १९४७, वर्ष १ ले, अक १ १ 
देव यांच्या 'संचालकांचे मनोगत' मधून 


प्राक्षपाठशाळामंडळ 
अध्यक्ष व विश्वस्त: 
सरोजा भाटे 


कार्यकारी संपादक : ला 
यशवंत सुमंत त 


संपादक मंडळ : 
वसंत पळशीकर, सुधीर रसाळ, 
सीताराम रायकर, यशवंत कळमकर 


अतिथी संपादक : 
देवदत्त दाभोलकर 


संपादकीय पत्रव्यवहार : 

कार्यकारी संपादक, नवभारत मासिक, 
द्वारा : प्राज्षणाठशाळा मंडळ, 

वाई - ४१२८०३ (जि. सातारा). 


व्यवस्थापकीय पत्रव्यवहार : 
श्री. ग. दीक्षित 

व्यवस्थापक, नवभारत मासिक, 

द्वारा : प्राज्षपाठशाळा मंडळ, ३१५ गंगापुरी, 
वाई- ४१२८०३ (जि. सातारा). 


महाराष्ट्र राज्य साहित्य आणि संस्कृती मंडळाने या 
नियतकालिकाचा मंडळाच्या “नियतकालिकांचा स्थायी निधी” 
योजनेत समावेश केला असला तरी या नियतकालिकातील 
लेखकांच्या विचारांशी मंडळ व राज्य शासन सहमत असेलच, 
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अतिथी संपादकीय 


एप्रिल ते डिसेंबर २००३ या काल- 
खंडातील विलंवित अंकांचे 'अतिथी संपादन' 
करण्यासाठी मी पुढे झालो आणि नंतर 'देवदूत 
जेथे पाऊल टाकायला कचरतात..." या 
उक्तीचा अनुभव आला. संपादक मंडळाच्या 
सदस्यांनी मी मागितले ते सर्व सहकार्य मला 
वेळोवेळी दिले आहे. परंतु सर्व उणिवा मात्र 
माझ्यामुळेच राहिल्या आहेत, हे मला नमूद 
केलेच पाहिजे. आता सप्टेंबर २००४ अखेर हे 
काम पूर्ण करीत आहे: 


हा अंक जवळजवळ वर्षाच्या विलंवाने 


प्रसिद्ध होत असल्यामुळे कालविपर्यासाच्या खुणा 
आढळतील. 


कोणालाही या अंकातील लेखांविषयी 
लेखकांशी प्रत्यक्ष चर्चा करावी असे वाटत 
असल्यास मला कळवावे. तशी रचना करता 
येईल. मुदत ३१ जानेवारी २००५ पर्यंत- 


मुखपृष्ठाची संकल्पना माझी आहे. त्या 
र गूढच आहे. परतु 


मागची कल्पना हे मलाही तसे गन 
या संकल्पनेला आकार देण्याचे काम न 


सोहनी यांनी केले आहे. 


या विशेषांकाचे 'अतिथी संपादकीय' मुखपृष्ठावर 
सुरू होते व अंतिम पृष्ठावर संपते. 

मुखपृष्ठावरील 'ग'ची बाधा झालेला मोठा 'ज्ञ' 
मीच आहे. कवितेच्या दोन ओळी या "1॥ दद, ७39 ७ दा 
[०८ ९०९८५ ए%5९ या एका इंग्रजी वचनाचा मी केलेला 
भावानुवाद आहे. आपण सर्वचजण ही भावना विसरतो. 
वरिष्ठ वर्णातील विवेकानंद, गांधीजी, विनोबा यांसारखे 
अपवाद वगळले तर आपण सर्वच जण विसरतो. 
दलितांतीलही आंवेडकरांसारखे अपवाद सोडले तर आता 
सुस्थितीत आलेले दलितही विसरतात. आपण आपल्या 
बुद्धिमत्तेने पुढे आलो असा प्रकट वा सूक्ष्म अहंकार 
आपल्याला असतो, परंतु मेंदूचा मूळ बुद्धिमत्तेचा कस ही 
आपली स्वतःची “आपकमाई' नाही, “वापकमाई' नाही, 
घराण्याचीही कमाई नाही, ती ईश्वरदत्त (वाटल्यास 
*निसर्गदत्त' म्हणावे) देणग्री, वरदान आहे हे आपण विसरतो. 
ज्यांना दुर्दैवाने ही देणगी मिळाली नाही त्यांच्यासाठी आपल्या 
ह्या क्षमतेचा विनियोग करणे ही खरी विश्वस्तवृत्ती आहे. ही 
कसोटी स्वतःला लावताना माझे मन कचरते. इतरांना 
लावण्याचा तर मला अधिकारच नाही. परंतु तरस्तुस्थिती 
यामुळे व यामुळेच बदलत नाही. 

अंतिम पृष्ठावर शैक्षणिक समस्यांवर या अंकावर 
आधारित एका कार्यक्रमाचा निर्देश आहे. त्याचे फलित त्याला 
मिळणाऱ्या प्रतिसादावर अवलंबून राहील. माझ्या दृष्टीने 
“मानवी ऊर्जेचा शोध - शैक्षणिक क्षेत्रातील प्रयोगशीलता” या | 
संकल्पनेचा तोही एक दिशादर्शक (किंवा 'ही दिशा नव्हे' असे 
दाखविणारा) एक प्रयोग आहे. त्याचाही परामर्श यथाकाल 
घेतला जाईलच. 

इत्यलम्‌ । 


-करखगंघरचिछजसञ” 
या र 


विभाग पहिला 
चिरंतन 


संगच्छध्वम्‌ । 

एकताय चला. 
संबदध्वम्‌ । 

परस्परांशी पुसंवाद करा. 
सं वो मनांसि जायताम्‌। 

वुमची मने तुसंवादी असोत. 


यानि अस्माकं सुचरितानि तानि त्वया उपास्यानि । नो इतराणि। 


आमच्यातील जे चांगले झततेल त्याचे अनुसरण करा. 
इतर गोष्टींचे करू नका. 


आचार्य भागवत यांचे शैक्षणिक स्वप्न 
चित्रा नाईक 


आचार्यांच्या प्रयाणाची वार्ता. मला दि.९ 
जानेवारीस दौऱ्याहून परत आल्यावर समजली. बराच वेळ 
काही सुचले नाही. नंतर आठवण आली की, आचार्यांनी 
मराठी गीतांजलीची एक प्रत मला दिली होती. ती हुडकून 
: काढली. १९५४ च्या जूनमध्ये मी साताऱ्यास असताना ती प्रत 
आचार्य घेऊन आले होते. इंग्रजी गीतांजली मी कॉलेजमध्ये 
शिकत असतानाच वाचली होती; पण बंगाली भाषा शिकून ती 
बंगालीतून वाचण्याची मला खूप हौस होती. - आचार्य 


बंगालीतून एकेक कविता वाचून दाखवत आणि मराठी 


गीतांजलीवरून मी तिचा अर्थ समजावून घेई. शिकवताना 
आचार्य रंगून जात. रवीन्ब्ांच्या काव्यातील लयबद्ध पंक्ती 
त्यांच्या वाणीतून ऐकताना मी इतकी भारावून जात असे की, 
मराठी भाषांतरावरचे माझे लक्ष उडून जाई आणिं त्या बंगाली 
काव्याच्या ख्रोतात मी जणू लुप्त होत असे. मृत्यूवर आचार्यांचे 


किती उत्कट प्रेम होते तेही त्यावेळी प्रत्ययाला आले. मृत्यूने 
त्यांची संगत त्यांच्या कारावासापासूनच धरलेली. एकदा जेव्हा . 


ते 'जात्री आमी ओरे' वाचत होते तेव्हा शेवटच्या कडव्यातली 
त्यांची तन्मयता अद्याप माझ्या कानात घुमते आहे : 

अरे, मी यात्रेकरू आहे 

कोण्या दिवसाचे शेवटी 

कुठल्या घरी मी पोचणार आहे कोण जाणे! 

कोणता अनादिकाल आपल्या 

स्निग्ध नेत्रांनी त्या ठिकाणी 

माझी अपेक्षा करील कोण जाणे! ” | 

यात्रेकरू आचार्यांचा जुना रस्ता आता सपला. 
जीवनाची आनंदयात्रा संपली. आता जीवनाच्या सीमेपली- 
कडच्या चिरयात्रेचा नवा रस्ता! पण तीदेखील आनंदयात्राच. 


जीवन-प्रवाहाचाच एक भाग. अनिवार्य आणि 


मुल ऊं णी जीवनावरचे प्रेम जितके उत्कट 


उपकारक भाग कर पयला 
तितकेच मृत्यूवरही ते असाव, ह्या &- | 
आचार्य एकरूप झाले होते. ही त्यांची वृत्ती त्यांना जशी 


जीवनानंदात मोकळेपंणाने भाग घेण्याला उद्युक्त करत असे. 


रवीन्द्रनाथांच्या तत्त्वाशी 


-_ तशीच जीवनासक्तीपासून त्यांचा बचावही करत असे. 


काही कारणांमुळे मी एकदा अस्वस्थ होते. अशा 
वेळी आचार्यांचे पत्र आले. ते मी अद्याप जतन क्ररून ठेवले 
आहे. त्यांनी लिहिले होते - मी जीवनाचा एक निष्पाप उपासक 
आहे. जीवनाचा प्रवाह नेहमी पुढेच जात. असतो यावर माझा 
दृढ विश्वास आहे. आपणदेखील जीवनाच्या पुढे जाण्याच्या 
शक्तीवर विश्वास ठेवावा; मागे पाहू नये. मागचे केव्हाच मागे 
पडून गेले आहे, असे मानावे! | 
- _ हे सर्वकाही गेली अनेक वर्षे मनावर कोरले गेले 
आहे. आचार्य देह सोडून गेले खरे; परंतु त्यांची स्नेहपूर्ण वाणी 
अद्याप कानात घुमत्ते आहे. आचार्यांच्या सहवासात जे कोणी 
आले त्यांच्या अंतःकरणात त्या वाणीचे ध्वनि-प्रतिध्वनी असेच 
अखंड होत राहणार. जीवन-मरणाच्या सीमा त्या ध्वनि- 
प्रतिध्वनीत अंधुक होत जाणार, आभासमय वाटणार. 
आचार्यांच्या व्यक्तिमत्त्वाच्या प्रभावाचे हेच वैशिष्ट्य. 
आचार्यांचा स्नेह उबदार हवेसारखा होता. तो सुखवीतं असे, 
परंतु त्यात कोणी गुरफटून जात नसे. कोणी गुरफटू नये 
याविषयी तेही दक्ष असत. 5 | 
__ आचार्यांचे जीवनविषयक तत्त्वज्ञान . आणि 
शैक्षणिक तंत्त्वज्ञान यात फरक नव्हता. भारतीय शिक्षण हे 
जीवन-विद्या असले पाहिजे, हे त्यांच्या शिक्षणविचाराचे प्रमुख 
सूत्र त्यांच्या भाषणातून व लेखनातून नेहमी स्पष्ट होत असे. 
प्रत्येक माणसाला समाधानी व समृद्ध जीवन प्राप्त करून देणे 
हे शिक्षणाचे साध्य आहे, आणि त्यासाठी माणसाचे शरीर, 


: बुद्धी व हृदय यांत सुसंवाद साधला पाहिजे, हा दृष्टिकोण ते 


आवर्जून मांडत. जीवनाची भौतिक परिस्थिती बदलली तरी 
चांगले जीवन बनविण्यासाठी जी मूल्ये असावी लागतात ती 
सर्व काळी-सर्व स्थळी सारखीच असतात, हा त्यांचा सिद्धांत 
होता. व्यक्तिगत व सामाजिक समस्यांचा विचार कसा करावा 
हे समजाऊन सांगण्यासाठी आचार्य जसा तैत्तिरीय 
उपनिषदाचा आधार घेत तसाच दुसरीकडे जॉन ड्युईच्या 
तत्त्वज्ञानाचा असाच संदर्भ ते दाखवून देत. समाजजीवनाच्या 
स्थैर्यासाठी आणि प्रगतीसाठी आपले सगळे जीवन अर्पण 


ध्व 


करण्यात व्यक्तीला कृतार्थता वाटली पाहिजे, यावर 


आचार्यांचा भर असे. कारण व्यक्ती मर्त्य असली तरी समाज 


अमर आहे. तो सुरक्षित राहावा, पुरोगामी राहावा यासाठी 
प्रत्येक समाजघटकाने चिंतनशील राहिले पाहिजे. समाजाचा 
नैतिक व भौतिक विकास तत्परतेने केला पाहिजे ही त्यांची 
धारणा. सामाजिक . . विकासासाठी तत्पर असणाऱ्या 
व्यक्तींचाही आपोआप विकास होत असतो. त्या प्रक्रियेतूनच 
व्यक्तीला अतितृष्णेच्या आणि संकुचिततेच्या भिंती फोडून 
खऱ्या अर्थाने स्वतंत्र होता येते. 

पाश्‍चात्त्य जीवनमूल्यांत आणि. भारतीय जीवन 
मूल्य़ांत तत्त्वतः विरोध नाही, हे आचार्य नेहमी स्पष्ट करून 
सांगत. मौनी विद्यापीठासाठी मुद्रालेख शोधून काढण्याची 
जबाबदारी सर्वांनी त्यांच्यावर टाकली. पुष्कळ विचाराअंती 
त्यांनी “शान्तो5यमात्माः हे वैदिक वचन निवडले, 
त्याचबरोबर 'ज्ञान, सेवा, त्याग' ह्या शांतीच्या साधनांचाही 
समावेश मुद्रालेखामध्ये करण्यात आला. आपल्याभोवती 
पसरलेल्या विशाल जीवनाविषयीची दवैतभावना नाहीशी झाली 
की हृदयाला शांती मिळते, ही कल्पना मुद्रालेखामध्ये 
सामावलेली आहे, अशी मीमांसा आचार्य करत. अद्वैत ही 
प्राचीन महर्षींनी भारताला दिलेली सर्वश्रेष्ठ देणगी आहे, हे 
समजावून सांगताना ते म्हणतात, “अद्वैत म्हणजे जीवनाचे 
अह्षैत. आपल्याभोवती पसरलेले विशाल विशवजीवन हे 
आपल्या जीवनाशी सर्व बाजूंनी जोडले आहें; आपला आणि 
त्याचा विरोधाचा वा वैराचा संबंध नाही; आपण विश्वाएवढे 
विशाल आहोत; आणि विश्व आपल्यातंच भरून राहिले आहे 
ही अनुभूती म्हणजेच अद्वैताची अनुभूती होय.” मांडूक्‍्य 
उपनिषदात 'शांतम्‌, शिवम्‌, अह्वैतम' असे आत्मस्वरूपाचे 
वर्णन आहे. व्यक्तिजीवन हे शांतीप्रधान, कल्याणस्वरूपी 
आणि सर्व प्रकारच्या द्वैतभावनेपासून मुक्‍त असले पाहिजे, 
असे विवेचन करून त्यांनी पुढे म्हटले आहे, “प्लेटोने सत्यम्‌, 
शिवम्‌, सुन्दरम्‌ अशी जीवनाची तीन प्रमुख मूल्ये मानली 
आहेत; आणि त्यातही त्याने शिवम्‌ला सर्वोच्च स्थान दिलेले 
आहे. आजची पाश्‍चात्त्य संस्कृतीदेखील सामाजिक कल्याण 
हेच श्रेष्ठ मूल्य मानते. यामुळे पाश्चात्त्य विचारात सामाजिक 
मंगलाची उपासना करण्याची उत्कट प्रेरणा आढळते. 
भारतीयांच्या व पाश्‍चात्त्यांच्या जीवनमूल्यांत तत्त्वत: विरोध 
आहे असे दिसत नाही. सामाजिक कल्याण साधण्यासाठी 
शातितत्त्वाची उपासना करण्याची आवश्यकता आहे हे 


“नवभारत? शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


पाश्‍चात्त्य विचारकांना आता स्पष्ट झाले आहे; आणि 
व्यक्तिजीवनात शांतीची प्रस्थापना होण्यासाठी देखील 
समाजकल्याणाची निर्मिती झाली पाहिजे हे भारतीय 
महापुरुषांना आधुनिक काळात अधिकाधिक मान्य होत 
चालले आहे.” 

व्यक्तिजीवनात तीन प्रकारचे संघर्ष येत असतात; 
ते नाहीसे झाले तर शांती लाभते. हे संघर्ष असतात वाह्य 
भौतिक विश्वाशी, समाजाशी, आणि स्वतःच्याच 
अंतःकरणातील विरोधी 'वृत्तीशी. ज्ञानसाधना - विशेषत: 
विज्ञानाची साधना मानवाला निसर्गाशी आनंदाचे , खेळीमेळीचे 
संबंध प्रस्थापित करण्याची संधी देते, व पहिल्या प्रकारचा 
संघर्ष नाहीसा करते; सामाजिक संघर्ष निर्माण होतो. आर्थिक 
विषमतेमधून आणि उच्चनीच भावनेतून स्पर्धा व प्रतिष्ठा 
सोडून देऊन प्रत्येक व्यक्ती सहकार व सेवाभावना मनात 
बाळगून निर्मितिप्रवण झाली तर भौतिक सुखसाधनांची 
विपुलता होईल, ती सर्वांना समप्रमाणात उपलब्ध होईल, 
आणि सामाजिक शांतीचा अनुभव मानवाला होईल. हृदयालां 
शुष्क वनवणारे वैराग्यतत्त्व आणि भौतिक सुखविलासात 
मग्न होण्याचा मोह - या दोन्हींचा त्याग करून अनासक्त 
बुद्धीने जीवनातला आनंद ग्रहण करण्याची शक्‍ती मानवाला 
लाभली तरच त्याला मनःशाती मिळेल. म्हणून आचार्यांचे 
म्हणणे की, विज्ञानाची आराधना, समाजसेवा, आणि 
उत्पादनशीलता, वैयक्तिक जीवनात मध्य-मार्गाचा स्वीकार, 
ही जीवनप्रणाली शिक्षणाने घडवली पाहिजे, दृढ केली पाहिजे. 
शांतता अनुभवण्याचा हाच एकमेव मार्ग आज पाश्चात्त्य 
तत्त्वज्ञही मान्य करू लागले आहेत. | 

विद्यार्थी आणि शिक्षक यांनी शिक्षणाचा संबंध 
जीवनाच्या पुनर्घटनेशी जोडला पाहिजे, असा आचार्यांचा 
आग्रह. मुलांचे शिक्षण आणि प्रौढांचे. शिक्षण यातील अंतर 
कमी कमी होत जाऊन, औपचारिक शालेय शिक्षण आणि 
समाजाच्या पुनर्निर्माणाच्या प्रक्रियेतून लाभणारे जीवनशिक्षण 
यांचे मीलन लवकरच होईल; - केवळ भारतातच नव्हे तर 


: जगात इतरत्रही ते होईल अशी खात्री आचार्यांना वाटत होती. 


शाळेच्या चार भिंतीबाहेर संचार करण्याची मोकळीक शिक्षण 
प्रक्रियेला दिली तरच फलदायी शिक्षण सिद्ध होईल, या 
विचाराचे प्रतिपादन गांधीजींनी आणि विनोबांनी केलेले आहे. 
ते विशद करताना सामाजिक संवेदनशीलता, समभावना 
आणि भौतिक साधन-सोवींची विपुलूब्रा-निर्माण करण्याच्या. 


अनुक्रमणिका 


आचार्य भागवत यांचे शेक्षणिक स्वप्न 


गरजेवर आचार्यांचा भर असे. अशा विचारांचे पडसाद आता 
पाश्‍चात्य देशांत, विशेषतः अमेरिकेसारख्या संपत्तीचे अजीर्ण 
झालेल्या देशात जसे ऐकू येतात तसेच ते माओ-त्से-तुंगच्या 
गरीबीने गांजलेल्या चीनमध्येही प्रकर्षाने उमटताना दिसतात. 
ही नवी शिक्षणप्रणाली सांगते की, नाना प्रकारचे ज्ञान 
स्वावलंवनाने मिळविले पाहिजे; जीवनाला समृद्ध करण्याच्या 
जिद्दीतून ते मिळविले पाहिजे. व्यक्ती आणि समाज 
यांविषयीच्या अ्वैताच्या, समभावनेच्या तत्त्वाचा साक्षात्कार 
घडवणारे असे शिक्षण म्हणजे जीवन-शिक्षण, अशी 
आचार्यांची शिक्षणाची व्याख्या होती. गेल्या महिन्यात 
अमेरिकेतील एक बंडखोर शिक्षणतत्त्ववेत्ते गृहंस्थ - ईव्हान 
इलिच - भारतात आले होते. त्यांचे विचार जाणून घेण्यासाठी 
पुण्याला समाज प्रबोधन संस्थेत्फ आयोजित करण्यात 
आलेल्या एका चर्चा-सत्रात त्यांची व आचार्यांची भेट झाली. 
दोघांनी एकमेकांशी खूप विचारविनिमय करावा अशी संधी 
जरी त्या वेळी नव्हती तरी आचार्यांच्या विचारांचे जे अल्पसे 
दर्शन घडले त्याने ईव्हान इलिच खूप प्रभावित झाले. दिल्लीस 
परत गेल्यावर ते श्री.जे.पी. नाईकांना म्हणाले, “माझ्या 
मनावर गांधीजींच्या प्रभावळीतील त्या वृद्ध गृहस्थांची फार 
मोठी छाप पडली आहे. आम्ही एकमेकांशी फारसे बोलू 
शकलो नाही, परंतु जे थोडे संभाषण झाले, त्यात मला प्रत्यय 
आला की, औपचारिक शिक्षणाची व्यर्थता त्यांनाही 
माझ्याइतकीच जाणवते आहे. ग्रामीण शिक्षणावर चिंतन करणे 
हा आचार्यांचा आवडीचा छंद. ग्रामीण जनतेचे शिक्षण 
म्हणजेच भारतीय जीवनाच्या समस्या सोडवण्याचा राजमार्ग. 


लोकशाही जीवनपद्धती प्रत्यक्षात आणण्यासाठी ग्रामीण. 


जीवनाची प्रथम पुनर्घटना झाली पाहिजे. आपल्या विकासाची 
इच्छा व त्यासाठी साहसपूर्ण कार्य करण्याची वृत्ती ग्रामीण 
जनतेत जागृत करणे हे ग्रामीण शिक्षणाचे उद्दिष्ट असले 
पाहिजे. ग्रामीण जीवनातील दैन्य आणि परंपराधीनता नाहीशी 
केल्यास शहरी जीवनाचेही प्रश्न आपोआप सुटू लागतील. 
ग्रामीण जीवनात सर्व प्रकारे अगतिकता निर्माण झाल्यामुळे 
शहरांकडे लोकसंख्येचा जो लोंढा वळतो तो शहरांना अवकळा 
आणतो. निर्मितीच्या अभावाने, अंधश्रद्धांच्या आणि रूढींच्या 
जाचणुकीमुळे, आणि भौतिक सोयींच्या उणीवेतून ग्रामीण 
जीवन अगतिक झाले आहे. म्हणून ग्रामीण शिक्षणाने 
विज्ञानप्रसार, भौतिक सुखसोयींची निर्मिती, अंधश्रद्धेपासून 
मुक्‍तंता, आणि सामाजिक व आर्थिक'विषमतेचे निराकरण ही 


| 


उद्दिष्टे साध्य केली पाहिजेत. जातीय अहंकार आणि धर्माचा 
अभिनिवेश यांपासून ग्रामीण. जनता मुक्‍त झाली आणि 
निर्मितीच्या जिद्दीतून आरोग्य व समृद्धी यांची प्राप्ती झाली की 
भारतीय जीवनविकासाच्या मार्गातील अडथळे नाहीसे होतील. 
विज्ञानाची व तत्त्वज्ञानाची उपासना करणारा, समतेच्या 
तत्त्वाची प्रतिष्ठा अबाधित राखणारा, कला-साहित्यात आणि 
निसर्गाच्या सहवासात जीवनानंदाचा अनुभव घेणारा भारत 
शिक्षणातून निर्माण व्हावा, एवढेच नव्हे तर आधुनिक जगाची 
वाटचाल या ज्ञानमार्गाने व्हावी, हे आचार्यांचे शैक्षणिक स्वप्न 
होते. विद्यासंपन्न व शीलवान युवकयुवतींचे आशावादित्वाने व 
कर्तृत्वाच्या उल्हासाने उमललेले जीवन म्हणजेच शिक्षणाची 
प्रभावीपणाची खूण, मानवी आनंदाचे ते खरे स्वरूप - हा 


- आचार्यांचा आवडता विचार, मानवी आनंदात भौतिक आणि 


आत्मिक हे द्वैत शिरूच शकत नाही, हा त्यांचा आग्रह. ग्रामीण 
शिक्षणातील एका लेखात ते सांगतात, “सामाजिक जीवन 
भौतिक सुखसाधनांनी संपन्न झाल्याखेरीज उच्चतर आनंदाकडे 
त्याची वाटचाल होणं अशक्य आहे. भौतिक वस्तू भौतिक 
म्हणून तुच्छ लेखणे ही चुकीची अध्यात्मिकता समजली 
पाहिजे. भौतिक सुखाची साधना व्यक्तीपुरतीच मर्यादित 
राहिली म्हणजे मात्र नाना प्रकारच्या विकृती पैदा होऊ 
लागतात; पण भौतिक सुखसोयी समाजातील सर्व व्यक्‍तींना 
उपलब्ध करून दिल्या पाहिजेत, ही अध्यात्मिक प्रेरणा 
स्वीकारली म्हणजे कोणत्याही विकृती टिकू शकत नाहीत... 
भौतिक सुख-साधनांची विपुलतेने निर्मिती करण्यावर 
भारताला कित्येक वर्षे भर द्यावा लांगणार आहे. या सुख- 
साधनांच्या निर्मितीनेच भारतीय समाजातील सर्व प्रकारची 
विषमता नाहीशी होण्यास मदत होणार आहे.” 
चारित्र्यनिर्मितीसाठी देखील आर्थिक विषमतेचा 


प्रश्न आधी सोडवला पाहिजे, या विनोबांच्या विचाराशी 


आचार्य पूर्णपणे सहमत होते. आर्थिक विषमता नाहीशी करून 
सुख-साधनांचा लाभ सर्व व्यक्तींना सम प्रमाणात उपलब्ध 
झाला तंर समाज विकसित आंणि पुरोगामी राहू शकेल, यावर 
आचार्यांचा गाढ विश्वास होता. जीवन व शिक्षण हे प्रवाह 
समन्वित्त करावेत आणि त्यातून 'मानुष आनंद? निर्माण व्हावा, 
यासाठी त्यांचा प्रयत्न अखंड चालू होता. त्यांच्या व्याधिजर्जर 
शरीराच्या तक्रारींना धिक्कारून ते या आनंदनिर्मितीच्या 
खटाटोपात रंगून जात. इतर कशाचीही नसली तरी या 
स्वप्नाची, या ध्येयाची काहीशी आसक्ती, आचार्यांना होती; - 
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तो आत्मसमर्पणाचा आनंद त्यांना हवासा वाटे. 

एकदा साने गुरुजींच्याविषयी बोलताना ते म्हणाले 
होते : “त्यांची ध्येयनिष्ठा विलक्षण होती. रवीन्द्नाथांनी एके 
ठिकाणी “भग्न होऊन जाण्या'च्या आनंदाचे वर्णन केले आहे. 
तो भागे जावार आनंद' देखील सानेगुरुजींना पाहिजे होता.” 
हे सांगताना आचार्यांच्या लक्षात आले नाही की, त्यांना 
स्वतःलादेखील हा आनंद नकळत आकर्षित करत होता. 
ध्येयसाधनेच्या प्रवाहात स्वतःला बिनदिक्कत झोकून देण्याचा 
हा आनंद “भागे जावार आनंद'! पण असा ध्येयवेडेपणा जरी 
आचार्यांमध्ये कधीमधी उसळून येत असला तरी 
भावविव्हलतेत रमून जाणारी त्यांची प्रकृती नव्हती. ते 
तर्ककठोरच अधिक होते. त्यांच्या विचारांची आणि आचारांची 
बैठक प्रामुख्याने बुद्धिवादी होती. भोंगळपणाचा त्यांना 
तिटकारा वाटे. संवेदनशीलतादेखील तर्कसंगत असली, 
करुणेलादेखील प्रज्ञेती जोड मिळाली तरच खरे कर्तृत्व 
उदयास येते, हा त्यांचा सिद्धांत होता. भोंदूपणाची त्यांना घृणा 
होती. गांधीवादी मंडळींमध्ये गांधीजींचे तत्त्वज्ञान समजून 
त्याला मान देणाऱ्या ज्या हाताच्या बोटांवर मोजण्याइतक्या 
व्यक्‍ती आहेत, त्यापैकी आचार्य हे एक होते. कर्मकांडाचा ते 
तिरस्कार करत, आणि चरखा-लुंगीचे निर्वुद्ध स्तोम 
माजवणाऱ्या मेळाव्यापासून ते दूर राहत. परंतु त्यांची प्रज्ञा 
जितकी धारदार तितकीच त्यांची करुणा सर्वसमावेशक होती. 
लहान मुलांपासून तो वृद्धांपर्यंत, अशिक्षितांपासून तो उच्च 
शिक्षितांपर्यंत कोणीही व्यक्ती त्यांच्याकडे आपले दुःख हलके 
करण्यासाठी स्वाभाविकपणेच वळत असे. तासन्‌तास त्यांच्या 
करुणकहाण्या आचार्य मन लावून ऐकून घेत. समाधानाचे चार 
शब्द सांगत. कुणाचा दुःखांवेग आवरला नाही तर त्याला 
जवळ घेऊन त्याची आसवे ते पुसत, पाठीवर मायेचा हात 
फिरवत आपल्या स्निग्ध स्नेहवाणीने त्याची समजूत काढून 
त्याला शांत करत हा देखील त्यांच्या जीवनसाधनेचा एक 
अविभाज्य भाग होता. त्यांच्या सान्निध्यात आलेल्या व्यक्‍तींना 
त्यचे विस्मरण होणे अशक्य आहे. सभेमध्ये जितक्या 
सहजतेने आचार्यांची वाणी तत्त्वज्ञानाची व साहित्याची 
प्रतिभावान मीमांसा करत असे, तितक्‍याच सहजतेने 
खेड्यापाड्यांतील बायाबापड्यांत जाऊन हरिजन- 
वाड्यातल्या दारादाराचा उंबरठा ओलांडून आचार्य दैनंदिन 
सुखदुःखाच्या गोष्टी सामान्यांच्या भाषेत वोलत. प्रज्ञेशी ते 
जितक्या सहजतेने एकरूप होत तितकेच कारुण्याशीदेखील . 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


परंतु जीवनाच्या ओघात स्वतःला सर्वस्वी झोकून देऊनदेखील 
ते जीवनाचे चिकित्सक प्रेक्षकही वनू शकत. त्यांना कोणी दोष 
दिला, त्यांच्याविषयी कोणी देषभावना, उपहासभावना 
दर्शवली तरी त्यांचे चित्त विचलित होत नसे. ज्यांनी त्यांच्यावर 
प्रहार करण्याचा प्रयत्न करून पाहिला त्यांच्या पाठीवरही 
आचार्यांनी मायेचा हात फिरवलेला आहे. त्या प्रहारकर्त्यांचे 
बुद्धिदौर्बल्य जाणून आचार्यांना त्यांच्याविषयी करुणा वाटे. 
त्यांची ते समजूत घालून त्यांच्यावर स्नेहाचा वर्षाव करून, 
त्यांच्या विरोधाचा मुकावला करू पाहत. रवीन्द्रानी गायिलेल्या 
जीवनानंदाचा प्रत्यय आचार्य परिपूर्णतेने घेऊ पाहत. त्या 
आनंदामध्ये द्वेषाला, क्रौर्याला, आणि अज्ञानाला वाव नाही. 
त्यामध्ये कोणतेही भय नाही. लोकभय, राजभय, मृत्यूभय हे 
काही त्याला शिवत नाही. तो आनंद वुद्धिप्रधान आहे. 
करुणेने ओतप्रोत भरलेला आहे. आचार्यांचे जीवनतत्त्व आणि 
त्यांचे शैक्षणिक स्वप्न म्हणजे हा निर्भेळ विशालहृदय, मानुषी 
आनंद; ही अतीव शुद्ध मुक्ती. 


**११* 


एक आवश्यकता 
किशोर मंडळाची स्थापना . 
अखिल भारतीय बालरोग तज्ज्ञांच्या परिषदेने १ 
ऑगस्ट हा किशोर दिन (4015०! 1959) म्हणून साजरा 
करावयाचे ठरवले आहे. तसेच वारा ते एकोणीस या 
वयोगटातील समस्या सोडविण्यासाठी किशोर मंडळाची 
स्थापना व्हावी अशीही एक कल्पना उदयास आली आहे. 
महिलामंडळे, युवामंडळे याप्रमाणे किशोर मंडळे ग्रामीण 
भागापासून ते शहरापर्यंत कार्यरत असतील. या मंडळातून 
किशोरांना त्यांच्या अनेकविध समस्यांबाबत मार्गदर्शन करता 
येईल. ज्यांना अशा कार्यात रस असेल त्यांनी माझ्याशी संपर्क 
साधावा. 
डॉ. चित्रा दाभोलकर 
बालरोगतज्ज्ञ, सातारा 
('किशोरावस्था' या आकाशवाणीच्या सातारा केंद्रावर 
दिलेल्या व्याख्यानमालेतील समारोपाच्या व्याख्यानातून.) 


या कल्पनेत रस असणाऱ्यांनी प्रा. देवदत्त 
दाभोलकर यांच्याशी संपर्क ह: वा 


-करंगघर चिज? 
"रडटष[तथद्धन 


-पफनभम[कररनर्ा ” 
660 &ळो 
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गांधीजींचा स्वावलंबी शिक्षणाचा विचार 


रमेश पानसे 


गांधीजींचे एकूण शिक्षणविषयक विचार हे अनेक 
प्रसंगी तुटकपणे मांडलेले असे आहेत. दक्षिण अफ्रिकेतल्या 
फिनिक्स आणि टॉलस्टाय आश्रमांतील मुलांच्या शिक्षणाची 
व्यवस्था करताना, गांधीजींचा शिक्षणावावतचा विचार सुरू 
झालेला दिसतो. शिक्षण स्वावलंबनाचा विचार तिथे कुठेच 
मांडलेला दिसत नाही. फक्त शरीरश्रमासाठी शेतीत, तसेच 
आपापली कामे आपण करणे असा क्रम टॉलस्टाय फार्मवर 
होता. शिक्षणाचा उद्देश हा केवळ पैसे कमावणे हा नाही तर 
चांगला मनुष्य वनणे, चारित्र्य घडविणे आणि देशसेवा 
करण्यासाठी उद्युक्त होणे असा मानलेला आहे. केवळ 
अक्षरज्ञान किंवा लिखापढीला शिक्षण मानून चालणार नाही, 
त्याची 'मूर्तीपूजा' करून चालणार नाही, असे गांधीजी, 
१९०९ सालच्या 'हिंद स्वराज्य' मध्ये म्हणतात. तेथेही ते 
नीती शिक्षणाला, इंद्रियसंयमाला शिक्षणात अग्रस्थान देतात. 
: गांधीजी १९१५ साली कायमच्या वास्तव्यासाठी म्हणून 
भारतात आले तोवर तरी 'वुनियादी शिक्षणा'चा त्यांचा विचार 
जन्माला आलेला नव्हता असे दिसून येते. 

भारतात आल्या आल्या, वर्षभरची देशयात्रा 
गांधीजींनी केली होती. देश सर्वांगाने जाणून घेण्याचा हेतू 
त्यामागे होता. देशाची परिस्थिती, देशाच्या एकूण गरजा या 
नेमकेपणाने लक्षात यायला या देशपरिक्रमेचा उपयोग त्यांना 
साला. त्यानंतर शिक्षणाविषयी त्यांनी असे म्हटले आहे की, 
"भारतात सुमारे ८५ टक्के लोक शेती करतात तर आणखी 
१० टक्के लोक कारागिरीत गुंतलेले आहेत. या दहा 
टक्‍्क्यांमधील अधिकतम लोक कापड उद्योगात आहेत... या 
९५ टक्‍के लोकांना त्यांच्या धंद्याचे चांगले ज्ञान मिळण्याची 
आवश्यकता आहे; आणि हे जर खरे असेल तर शेती आणि 
विणकामाचे शिक्षण मुलांना शाळांतूनच मिळायला हवे...” 
यासाठी शाळांतून शेती आणि शाळा शेतांतून, मोकळ्या हवेत 
आणावी असे ते सुचवितात. (ऑक्टोबर १९१६) 

यानंतर मात्र जो काही शिक्षणविषयक विचार 
त्यांचा मनात घर करून होता त्यात उद्योगाचे शिक्षण देण्याचा 
विचार प्रधान होता. विहारमधील चंपारणमध्ये नव्याने 
उघडल्या गेलेल्या शाळांच्या संवर्भात वोलताना त्यांनी, 


अनुक्रमणिका मराठीचा विकास : महाराष्ट्राचा विकास 
ज्य मराठी विकास संर्थेद्वारे 


'प्रचलित शिक्षणाकडे मी संशयाने नि अविश्वासाने वघतो,' 
असे म्हटले आहे. एका मित्राला लिहिलेल्या आपल्या पत्रात 
गांधीजी लिहितात, “मी जी शाळा उघडत आहे त्यात... 
मुलांना सर्व प्रकारचे शिक्षण देण्याचा मानस आहे... गणित, 
इतिहास, भूगोल यांचे काही प्राथमिक सिद्धान्त व साधी 
वैज्ञानिक तत्त्वे त्यात समाविष्ट करणार आहे. त्याचवरोवर 
काही औद्योगिक शिक्षणही द्यायचे आहे... जी मुले 
आमच्याकडे येतील, त्यांना त्यांच्या निर्वाहाचे साधनही मिळावे 
यासाठी या उद्योग शिक्षणाचा समावेश करावयाची कल्पना 
आहे...! (१९.११.१९१७ चे जे.एल्‌. मेरीमेन यांना लिहिलेले 
पत्र.) देशाला आधारभूत असलेले असे जे व्यवसाय आहेत, 
त्यांचे सामान्यज्ञान सगळ्याच विद्यार्थ्यांना मिळाले पाहिजे; 
आणि या विचारानुसार आपल्या सर्वच विद्यार्थ्यांनी शेती आणि 
विणकाम शिकले पाहिजे, असे एका लेखात गांधीजी आवर्जून 
सांगतात. (संदर्भ - प्रचारक गुरूकुल अंक २४.३.१९१७) 
याचसुमारास (१७.९.१९२०) शांतिनिकेतनमध्ये विद्यार्थ्यां 
समोर दिलेल्या भापणात, हृदय नि हात यांमध्ये संतुलन 
निर्माण करण्याची गोष्ट त्यांनी केली आणि परिश्रमांच्या 
सहाय्याने वास्तव जीवनाशी जोडून घ्यायचा उपदेश मुलांना 
केला. एवढेच नव्हे तर त्याचा प्रत्यक्ष प्रयोगही केला. यंग 
झंडिया मधील एका लेखात (११.८.१९२०) त्यांनी एक 
महत्त्वाचा विचार मांडला आहे. आजच्याही काळाच्या संदर्भात 
तो तितकाच महत्त्वाचा आहे. गांधीजी म्हणतात, “प्रत्येक 
गावाने आपल्या मुलांच्या शिक्षणाची सोय आपणच केली 
पाहिजे. सरकारकडून मिळणाऱ्या मदतीचा आश्रय घेता कामा 
नये.” गावाने शिक्षणाबाबत स्वावलंवी होण्याचा असा उपदेश 
गांधीजींनी १९२० सालीच देऊन ठेवला आहे. 

बुनियादी शिक्षणाचा पुढे जो विचार विकसित 
झाला आहे त्यात वुद्धी, श्रम आणि भावना (हृदय) यांच्या 
एकत्रित विकासाची कल्पना मांडलेली आहे. त बेळगाव 
काँग्रेसच्या वेळी केलेल्या अध्यक्षीय भाषणात जींनी याचा 
ठळकपणे उच्चार केलेला आहे. सरकारी शिक्षणसेस्थांमधूनच 
आपल्या गुलामीच्या साखळीची पहिली कडी तयार होते, 
आणि राष्ट्रीय शिक्षणसंस्थांमधूनच आपल्या स्वातंत्र्याची 

अ डाळ तभा 
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पहिली वहिली हत्यारे तयार होतात; म्हणून राष्ट्रीय 
शिक्षणसंस्थांनाच पुढे आणले पाहिजे आणि त्यातून राष्ट्रीय 
चारित्र्याची माणसे तयार केली पाहिजेत. यासाठी या 
शाळांमधून बुद्धी, शरीरश्रम नि हृदय यांचे शिक्षण दिले गेले 
पाहिजे, असे ठामपणे म्हटले आहे. (नवजीवन २६-१२- 
१९२४). या शाळांतून चरख्याचे संपूर्ण शास्त्र विकसित 
होईल, अशी आशाही गांधीजींनी व्यक्‍त केली आहे. पुढेही 
अनेक व्याख्यानांतून, त्यांनी, अक्षरज्ञानाबरोवर हृदय-वल 
आणि शरीरश्रम यांचा अंतर्भाव शिक्षणात करण्याचा उपदेश 
केला आहे. 
उडिसामधील एक वकील व देशभक्त मधुसूदन 
दास यांनी कटक येथील, चर्मालयाच्या संदर्भात चर्चा 
करताना, अशी कल्पना मांडली की शिक्षणात व्यवसायाला 
(उदा. चर्मउद्योग) मध्यवर्ती स्थान देऊन त्याच्या उत्पन्नातून 
शाळेचा खर्च काढावा. परंतु तसे उत्तेजन देणारे वातावरण 
नसल्यामुळे त्यावेळी ही कल्पना प्रत्यक्षात येऊ शकली नाही. 
(नवजीवन २३-९-२८) नवजीवनमधूनच शिक्षणविषयक 
काही प्रश्नोत्तरे, गांधीजी मांडत असत. त्यात एका प्रश्नाला 
उत्तर देताना गांधीजींनी स्पष्ट केले आहे की, उद्योग- 
व्यवसायाचे शिक्षण आणि बौद्धिक शिक्षण या दोन गोष्टींची 
फारकत ते करू इच्छित नाहीत. 'उद्योग-व्यवसायाच्या 
शिक्षणातच बौद्धिक विकास लपलेला आहे' असे प्रतिपादन ते 
करतात. एवढेच नाही तर एक पाऊल पुढे जाऊन ते असे 
म्हणतात की, 'थोडेसे धार्ष्ट्याने मी असेही म्हणेन की, 
उद्योगाच्या शिक्षणाशिवाय बुद्धीचा खराखुरा विकास संभवतच 
नाही... जो शिक्षक विद्यार्थ्याच्या डोक्याची पेटी वनवून त्यात 
माहिती भरीत राहतो, त्याने स्ववंशिक्षणाचा अगदी पहिला 
धडाही आत्मसात केलेला नाही...' (नवजीवन २४-६- 
१९२८). , 

. शिक्षणस्वावलंवनाचा विचार गांधीजींनी यानंतर 
सातत्याने. पुढे नेलेला आहे. उदाहरणार्थ, यंग इंडियामधील 
लेखात (१९-७-१९२८) यासंदर्भातील आपली भूमिका 
अत्यंत स्पष्टपणे मांडली आहे. त्यांच्या मते, “शिकू 
इच्छिणाऱ्या प्रत्येक विद्यार्थ्याला नि विद्यार्थिनीला शिक्षण 
मिळायला हवे असेल तर, विद्यालयांना अगदी पूर्णतः जरी 
नाही तरी पुरेसे स्वावलंबी वनविले पाहिजे. या (सर्वाना 
शिक्षण देण्याच्या) उद्देशाची पूर्ती, सरकारी सहाय्य किंवा 
पालकांकडून फी या दोन्ही मार्गानी होण्यासारखी नाही; तर 
केवळ विद्यार्थ्याकडून काही (उत्पादक) काम करवून घेऊनच, 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


ती होऊ शकेल.” गांधीजी पुढे म्हणतात, “वाड्मयीन 
शिक्षणावरोवरच मुलांना व्यवसाय शिक्षणसुद्धा दिले पाहिजे, 
ही गोष्ट आज आवश्यक मानली जात आहेच. पण 
त्याशिवायसुद्धा, ही गोष्ट शिक्षण स्वावलंवी बनविण्यासाठी 
आवश्यक आहे.” पुढे गांधीजी, अमेरिकेतील मुले कशी 
कमावून शिकतात याचा दाखला देउन म्हणतात की 
आपल्याकडे मुलांना फी माफीची भीक मागायला 
लावण्यांपेक्षा, काम करून शिकणे हे कितीतरी चांगले आहे. 
१९३५ सालचा इंडिया अँक्ट, १ एप्रिल १९३७ 
पासून अंमलात आला. यानुसार अकरापैकी आठ प्रांतांमध्ये 
काँग्रेसची सरकारे स्थापन झाली. गांधीजींना ही एक पर्वणी 
ण. होती. आपल्या सामाजिक व राजकीय विचारांना अनुसरून 
शिक्षणपद्धती ठरविण्याचा प्रयत्न नेमका यावेळी गांधीजीनी 
केला. (वर्धा स्कीस, के.एल्‌. श्रीमाळी, पृ. ७४) आपली 
शिक्षण-विषयक योजना त्यांनी, थोडक्यात, अशी मांडली : . 
9. आज प्रायमरी, मिडल्‌ व हायस्कूल शिक्षण या 
नावे जी काही शिक्षणव्यवस्था चालू आहे, तिची उचलबांगडी 
करून, तिच्याजागी, सात किंवा अधिक वर्षे चालणारे 
प्राथमिक शिक्षण आणावे. ही व्यवस्था अशी असावी की 
जिच्यामध्ये मॅट्रिकपर्यंतचे, इंग्रजी सोडून, सर्व विषय येतील, 
पण त्याच-वरोबर एखादा व्यवसाय, शिक्षणाचे साधन म्हणून 
त्यात प्रविष्ट होईल, आणि मुला-मुलींच्या प्रज्ञेला सर्वच 
विषयांतून अवगाहन करता येईल. 
२. अशाप्रकारचे हे शिक्षण सामान्यपणे स्वाश्रयी 


असेल. स्वाश्रयी असणे, हीच या शिक्षणाच्या अस्तित्वाची खूण 
असेल. 


केवळ वाड्मयीन शिक्षण नव्हे की केवळ व्यवसाय 
शिक्षण नव्हे, तर या दोन्हींची सांगड घालून मुलांचा शारीरिक, 
मानसिक, बौद्धिक नि अध्यात्मिक असा विकास साधण्याची 
कल्पना गांधीजींनी यावेळी मांडली होती. तसेच, शिक्षण 
स्वाश्रयी करण्याची कल्पना त्यांनी, शिक्षकांच्या वेतनखर्चाशी 
मर्यादित अशी मानली हाती. जमीन,. इमारत किंवा इतर 
भांडवली खर्च त्यात अभिप्रेत नव्हता. 

गांधीजींनी ही योजना सार्वत्रिकरित्या अंमलात 
आणण्यापूर्वी त्याचा काही ठिकाणी प्रयोग करून पाहावा असे 
सुचविले; आणि तो यशस्वी झाला तरच तो सार्वत्रिक करावा 


असेही सांगितले. याच्या अधिक तपशीलवार मांडणीसाठी 
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गांधीजींचा स्वावलंबी शिक्षणाचा विचार 


*नॅशनल एज्युकेशन कॉन्फरन्स' भरविण्यात आली होती. 
त्यात बुनि-यादी शिक्षणाच्या संदर्भात संमत झालेला ठराव 
असा होता : 

१. या अधिवेशनाचे असे मत आहे की, संपूर्ण 
राष्ट्र स्तरावर सात वर्षे (म्हणजे प्राथमिक) शिक्षण मोफत व 
सक्तीचे असावे; 

२. मातृभाषा हेच शिक्षणाचे माध्यम असावे; 

३. या संपूर्ण (सात वर्षांच्या) कालातील शिक्षण, 
हे काहीतरी उत्पादक श्रम करण्याच्या कार्याभोवती गुंफले 
जावे, आणि (विद्यार्थ्याच्या) ज्या काही क्षमता विकसित 
'करावयाच्या आहेत किंवा त्यांचे प्रशिक्षण व्हायंचे आहे, ते 


शक्‍यतो, त्यांच्या परिसरातील एखाद्या उद्योगाशी जोडले जावे, : 


असा जों विचार गांधीजींनी मांडला आहे, तो या सभेस मान्य 
आहे. | की 
४. या पद्धतीच्या शिक्षणातून पुढे शिक्षकांचे 


वेतनही निघू शकेल अशी, ही सभा अपेक्षा करीत आहे. 


पुढे १९३८ सालच्या हरिपुरा काँग्रेसमध्येही 
अशाच प्रकारचा ठराव संमत करण्यात आला. १९४५ च्या 
आवडी काँग्रेसमध्ये त्याच्यावर पुनश्च शिक्कामोर्तब करण्यात 
आले. या ठरावातील कलम ३ व ४ मधील विषय हा 
गांधीजींच्या शिक्षण स्वावलंबनाच्या संकल्पनेशी जोडलेला 


असा आहे. त्यात परस्परसंवंधित असे तीन मुद्दे येतात. 
का १) प्राथमिक, म्हणजे सहा ते चौदा या. वयातील 


शिक्षण हे काहीतरी उत्पादक श्रम करण्याच्या कार्याभोवती 
दुक प ) हे जे 'काहीतरी' उत्पादक अ्रम आहेत ते 
परिसरातील एखाद्या उद्योगाशी जोडले जावेत, आणि 

३) हे श्रम असे 'उत्पादक' असावेत की त्यातून, 
शिक्षणखर्चातील महत्त्वाचा, म्हणजे मोठा अंश असलेला, 
असा जो चालू खर्च (रेवण ९०५) शिक्षकांच्या पा 
खर्च आहे, तो तरी भरून निघावा. या तीन मुद्यांच्या सहाय्या 


शिक्षणस्वावलंबनाची बुनियादी शिक्षण रचनेत आलेली 


करता येईल. 
डा (बोगींच्या शिक्षण विचारातील पहिले दोन मुद्दे 


तात्त्विकदृष्ट्या अधिक महत्त्वाचे आहेत. एक, उत्पादक 
श्रमाभोवती शिक्षण गुंफणे, आणि दोन, त्यासाठी, हे वन 
श्रम परिसरातील एखाद्या उद्योगाशी जोडणे हा तात्त्विक 


एकूण शिक्षणाची पर्यायी रचना सांगणारा आहे. 
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'१. उत्पादक श्रमाभोवती शिक्षणाची रचना करणे. 

उत्पादक .श्रमाभोवती शिक्षणाची रचना करण्याची 
जी संकल्पना गांधीजींनी मांडली आहे. तिचा व्यक्‍्ती- 
स्वावलंवनाशी घनिष्ठ संबंध आहे. विद्यार्थ्यांनी, आपल्या 
मूलोद्योगाच्या उत्पादक कामांमधून उत्पन्न काढून आपला 
शिक्षणखर्च भागविण्याचा प्रयत्न केला तर पुढे आपल्या 
निर्वाहासाठी उत्पन्न मिळविण्यात त्यांना काहीच अडचण 
येणार नाही; असे गांधीजींनी म्हटले आहे. (हरिजन 
उद्योगशाला, दिल्ली येथील २७ जुलै ३९ चे भाषण) शिवाय 
असे विद्यार्थी आपल्या कुटुंबावर आपल्या शिक्षणाचा भार 
ठेवीत नाहीत. (वर्धा शिक्षण परिषदेतील भाषण दि. २३-१०- 
३७) आपली कामे आपण करण्याचा संस्कार तर विद्यार्थ्यावर 
व्हायनाच हवा आहे, पण यातूनच विद्यार्थी आपल्या 
घरच्यांनाही त्यांच्या कामांमध्ये मदत करतील, हाही एक 
फायदा होईल. (उनि. भाषण) या सगळ्यांमधून मुलांमध्ये एक 
आत्मविश्वास निर्माण होईल (उनि. भाषण). या साऱ्याचा 
आशय असा की, विद्यार्थ्याचा स्वयंविकास होउन विद्यार्थी 
कुटुंबाला व समाजालाही उपयोगी ठरू शकेल. लहान मुलांना 
पाठ्य-पुस्तकांच्या सहाय्याने शिकविण्याची आवश्यकता 
नाही; कारण एक तर ते खर्चिक असल्यामुळे, खेड्यांतील 
असंख्य गरीव मुले या शिक्षणापासून वंचित राहतील; आणि 
दुसरे म्हणजे, मुलांना काही सामान्य ज्ञान मिळेपर्यंत त्याना 
पुस्तकांकडे नेण्याची गरजही नाही, असे गांधीजी सुचवितात. 
(यंग इंडिया ३०-८-१९२६) निदान शाळेतील पहिले एक वर्ष 
तरी शिक्षण पुस्तकांशिवाय द्यावे असे त्यांचे मत होते. 
(नवजीवन १३-५-१९२८) 


२. परिसरातील उद्योग मध्यवर्ती करून, 
त्याकरवी शिक्षण घेणे/देणे. 

'नयी तालीम'चा वास्तव उद्देश सांगताना, 
गांधीजींनी म्हटले आहे की, कोणत्या ना कोणत्या 
मूलोद्योगाच्या सहाय्याने (शिक्षण घेत घेत) बालकाने आपला 
सर्वांगीण विकास साधला पाहिजे. (प्रा. ताओ यांच्या चर्चेत दि. 
२७-८-३८) आणि हे करण्याचे दोन मार्ग आहेत. एक 
अध्यापकांनी असा उद्योग शिकून घ्यावा किंवा असा उद्योग 
करणाराकडून अध्यापन करून घ्यावे. 

मूलाद्योगाकरवी दिलेले शिक्षण हे सर्वोत्तम शिक्ष", 
असेल, कारण, केवळ शिक्षणाच्या अंगाने पाहिले तरी, 
उद्योगालाच शिक्षणाचे माध्यम केले तर, विद्यार्थ्यांचा सहजपणे 


-पॅकर्बममरलब वशा 
र डे ळे 
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सर्वांगीण विकास होऊ शकतो; आणि विद्यार्थी स्वाश्रयी म्हणजे 
स्वावलंबीही होऊ शकतो. (१७-१०-३७) 
शाळेतील वेळापैकी पाऊण हिस्सा विद्यार्थ्याने 
एखाद्या मूलोद्योगाच्या शिक्षणात व्यतीत करावा. (ही 
शिक्षणातील पहिली क्रांती होय!) आणि मग प्रचलित 
शिक्षणामधील वाचन, लेखन, वेळापत्रक, विषयवार शिक्षण 
आणि परीक्षा अशा बाबी दूर साराव्यात (ही दुसरी क्रांती 
होय!) असे गांधीजी सुचवितात. याचा अर्थ असा की, यामुळे 
शाळेचे अंतर्गत कार्य स्वरूपच वदलून जाते. एरवीची, म्हणजे 
प्रचलित व्यवस्था आता दुय्यमस्थानी जाते. किंवहुना तिची 
जागा घेणारी दुसरी व्यवस्थाही गांधीजी सुचवितात. ज्यामध्ये 
उदाहरणार्थ, शिक्षक विद्यार्थी एकत्र असतील, त्यामुळे आणि 
एकत्रच काम करीत असल्यामुळे, शिक्षकाकरवी होणारे 
विद्यार्थ्याचे शिक्षण अधिक वेगाने व प्रभावी पद्धतीने होईल. 
दुसरे असे की व्यवसायशिक्षणातून विद्यार्थी-समाज असा एक 
संवंध वळकटपणे बांधला जातो. जो एरवीच्या शिक्षणपद्धतीत 
दुर्लक्षिलेलाच आहे. विद्यार्थ्यांचा स्वतःच्या घराशी, घरातील 
आरोग्यपूर्ण व्यवस्थांशी आणि घरगुती व्यवसायांशीही असाच 
संवंध वांधला जातो; जो पुन्हा, प्रचलित शिक्षणपद्धतीत गृहित 
धरलेला नाही. 


३. उत्पादक कार्यातून शिक्षणाचा खर्च निघावा. 

यांपैकी तिसरा, म्हणजे शिक्षणातील वेतन खर्च, 
विद्यार्थ्याच्या उत्पादक कार्यातून निघावा अशा अपेक्षेचा जो 
मुद्दा आहे, त्याचा संदर्भ ब्रिटिशपूर्व कालातल्या, भारतातील, 
विशेषतः ग्रामीण भारतातील शिक्षणव्यवस्थेशी लागतो. 
ब्रिटिशांच्या आगमनापूर्वी भारतात 'ग्रामस्वराज्य' अस्तित्वात 
होते. तेथे शिक्षणाची काही एक व्यवस्था होती; शिक्षक हा 
ग्रामसमाजाचा एक अविभाज्य घटक मानला जात असे; आणि 
त्याला एखादा जमिनीचा तुकडा किंवा वार्षिक धान्याचा साठा 
*फी' म्हणून प्राप्त होत असे. विशेषतः शिक्षकांचे 'वेतन' हाच 
शिक्षणाचा मुख्य खर्च असे (भांडवली खर्च फारसा उद्‌भवत 
नसे.) त्यामुळे, हा खर्च भरून निघत असेल तर 
शिक्षणव्यवस्था (संस्था) स्वावलंबी होऊ शकेल, असा याचा 
अर्थ होतो. यंग इंडियामधील एका लेखात, फार पूर्वीच (२-२- 
१९२१) गांधीजींनी म्हणून ठेवले होते की, “जर प्रत्येक 
विद्यालयात सूतकताईला स्थान दिले तर यातून शिक्षणाच्या 
आर्थिक प्रश्नाविषयी, विचारात एक क्रांतीच घडू शकेल. सहा 
तास शाळा चालवून मुलांना मोफत शिक्षण देऊ शकू." अर्थात्‌ 
*नयी तालीम' सुरूवातीपासूनच या अर्थाने 'स्वावलंवी' असेल 


“*नक्‍्थारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


असे नाही. परंतु, गांधीजींच्या म्हणण्यानुसार पूर्ण सात 
वर्षाच्या शिक्षणाच्या 'जमा-खर्चाचा मेळ मात्र वसला पाहिजे. 
(पुणे येथील २९-७-४६ चे भाषण) या प्रकारच्या शिक्षण- 
स्वावलंवनामागची एक भूमिका, गांधीजीनी, अनेक वेळा 
विशद केली आहे. ती अशी की जर विद्यार्थ्याच्या कामांतून 
शिक्षणाचा खर्च निघणार नसेल तर देशातील सर्वांना शिक्षण 
देण्याची व्यवस्थाच करता येणार नाही. सरकार हा पैसा पुरवू 
शकणार नाही. (उदा. वर्धा येथील भाषण ३०-१-३७) 

या योजनेत असलेले शिक्षण एखाद्या मूलोद्योगाशी 
जोडण्याची वाव आणि त्यातून, काही उत्पन्न निघण्याची वाव 
या दोन गोष्टी परस्परसंवंधित अशा आहेत. मूलोद्योगाचे, 
व्यवसायाचे शिक्षण, त्यातील कुशलता आत्त्मसात करणे, 
त्यातून व्यक्‍तीच्या कायमस्वरूपी उदरनिर्वाहाच्या दिशेने जाता 
येणे आणि व्यक्‍तीविकास साधणे या सर्वच गोष्टी घडून 
यायच्या असतील तर केले जाणारे काम अत्यंत कुशलतेने, 
कार्यक्षमतेने नि शास्त्रीयतेने होण्याची गरज आहे. आणि असे 
होण्याची शाश्वती, उत्पन्ननिर्मितीची अट असण्यातून मिळते. 
श्रमकार्य नि उत्पन्ननिर्मिती या दोन गोष्टींची फारकत केली; 
म्हणजेच उत्पन्नाची नजर ठेवली नाही, तर होणारे काम 
कुशलतेने, नि कार्यक्षमतेने होईलच याची खात्री नाही. 
शिक्षकांवरही त्याची जवावदारी राहणार नाही. शिक्षक 
कामाचे कलम फक्त पुरे करतील, पण उत्पादकतेची 
जवाबदारी टाळतील, याची शक्‍यता आहे. शिवाय झालेल्या 
कामाची मोजदाद होणेही गरजेचे आहे. आणि ते उत्पादनाच्या 
नि त्यातून निर्माण होणाऱ्या उत्पन्नाच्या स्वरूपातच मोजता 
येणार आहे. 

म्हणजे, एका अर्थी, उत्पादनकार्याचाच नव्हे, तर 
त्याच्याभोवती आखलेल्या शिक्षणाचा दर्जाही, श्रमकार्य नि 
उत्पन्ननिर्मिती यांची जी सांगड येथे घातली आहे, त्यावर 
अवलंवून आहे. आणखी एक गोष्ट अशी की, शिक्षणाच्या 
कार्यातून असे अंतर्गत उत्पन्न निर्माण झाले नाही तर, एकूण 
शिक्षणकार्यात होणारा व्यय आवाक्यात ठेवता येणार नाही. 
तसेच, एकूण शिक्षणखर्च वाढून देशाला हा शिक्षणखर्च 
परवडणार नाही. आणि अखेरीस, शिक्षणाच्या केंद्रस्थानी 
असलेली ही व्यवसाय-उद्योगाची वावच यामुळे काढून टाकली 
जाईल. 

“शिवाय असे की, जे श्रमकार्य व्हायचे त्याला 
आर्थिक मूल्यच नसेल तर ते जीवनातील वास्तवापासूनच 


भ वकरलगघन "र्ड 

०० ० तथदधन व्ह 
-पफबुशम४७रतवड 
रा य 


गांधीजींचा स्वावलंबी शिक्षणाचा विचार 


अयशस्वीच ठरण्याची शक्‍यता आहे. गाधीजींच्या या योजनेत 
हस्त कौशल्याचे काम हे केवळ साधन नाही तर ते साध्यही 
आहे. आणि तसे ते मानले गेले नाही तर त्याचे आर्थिक मूल्य 
नि कार्यक्षमताच नव्हे तर त्याचे मूलभूत महत्त्वच नाहीसे 
होईल.' (कृपलानी पृ. ५५) न 

/__ याउलट, व्यवसायाकरवी जे शिक्षण द्यायचे तेही 
केवळ अंतिम साध्य नाही तर ते एक साधनही आहे. उत्तम 
तऱ्हेने उत्पादक कार्याचे कसव अंगी यायला हवे असेल तर 
त्याला वौद्धिक कामाची जोड अपरिहार्य आहे. तार्किक 
विचारशक्ती नि नियोजन यांच्यामुळे काम करणाराची 
कार्यक्षमता वाढते आणि मग त्या कामाचे आर्थिक मूल्यही 
वाढते; ही वावच अखेरीस निर्वाहक्षमता वाढविणारी नि जीवन 
स्वावलंवनाकडे नेणारी अशी असणार आहे. गांधीजींच्या 
विचारातील हा धागा लक्षात घ्यायला हवा. 


गांधीजींच्या बुनियादी शिक्षणपद्धतीने दिलेले 
नेमके योगदान कोणते आहे? 

शिक्षणातील सुधारणेच्या नि विशेषतः स्वावलंवी 
शिक्षणाच्या दिशेने जाण्यासाठी उपयुक्त ठरतील असे काही 
विशेष गांधीजींच्या बुनियादी शिक्षणपद्धतीत आहेत. ते 
पुढीलप्रमाणे सांगता येतील. 

* शिक्षणव्यवस्थेत श्रमकार्याला केंद्रीभूत करून 
आजवरच्या केवळ 'वौद्चिक' शिक्षणाला, ते जीवना- 
पासून दूर जाणारे शिक्षण म्हणून धक्का दिला आहे. 

५ शिक्षण जीवनाभिमुख करत असतानाच, विद्यार्थी- 

शिक्षक, विद्यार्थी-पमाज असे वास्तव संवंध दृढ 

करण्याचा प्रयत्न केला आहे. 

श्रमकार्याला प्रतिष्ठा देऊन, कार्यक्षम श्रम कार्यासाठी, 


वौद्चिकतेची जोड देण्याचे महत्त्वही दाखवून दिले 


त्याला 
आहे. 
७ शिक्षणात श्रमकार्य आणून, सामाजिक्र रचनात्मक 


कार्याशी विद्यार्थ्यांना जोडण्याचा प्रयत्न केला आहे. 
शिक्षण घेणाऱ्याने आपल्या शिक्षणाच्या खर्चाचा भार 


विशद केले आहे. श्रमकार्यातून, हा सी ळा 
गारीरिक, वौद्धिक, कलात्मक, श 
य्य तेरा विकास होऊ शकतो, याचे दर्शन घडविले 


वड 


आहे. 

मुख्य म्हणजे, प्रचलित शिक्षणात असलेली, वाचनलेखन 
-स्मृती या अमूर्त पातळीवरून कार्य करणाऱ्या, 
अप्रत्यक्ष अशा शिक्षणमाध्यमाच्या जागी, वेगळी अशी 
शिक्षणाची प्रत्यक्ष, कृतिशील आणि रचनात्मक पद्धती 
दिलेली आहे. शिक्षणाचे माध्यमच वदललेले आहे. या 
पद्धतीत विद्यार्थी (उत्पादक श्रम) 'करून' कौशल्य 
शिकणार तर आहेतच; पण, त्याचवरोबर ते स्वतःच 
आपल्या ज्ञानाची निर्मितीही करणार आहेत. शिक्षण 
स्वावलंवनाचे हे परिमाण आजच्या मानसशास्त्रीय 
आणि शैक्षणिक तत्वांशी सर्वाथाने मिळते-जुळते आहे; 
ही गोष्ट महत्त्वाची आहे. 


रचनात्मक कार्याशी जोड 

महात्मा गांधींच्या वुनियादी शिक्षण योजनेच्या 
मागची भूमिका दुहेरी होती. एक म्हणजे, प्रत्येक मुला-मुलीला 
प्राथमिक शिक्षण मिळावे, ते मिळेल अशी तजवीज व्हावी; 
दुसरे म्हणजे, ब्रिटिश शिक्षणव्यवस्थेला नाकारून या देशाच्या 
प्रश्नांशी आणि वातावरणाशी सुसंगत अशी शिक्षणाची 
पुनर्रचना व्हावी. 

या देशाचे प्रश्न हे प्रामुख्याने खेड्याचे प्रश्न 
आहेत, खेड्यांमधील गरिबीचे नि गरिबांचे प्र्न आहेत. 
ब्रिटिशांच्या आगमनानंतर येथील . खेड्यांची स्वयंपूर्ण 
अर्थव्यवस्था ढासळून, येथील कारागिरी-हुन्नराची व्यवस्था 
पूर्णतः विस्कळीत झाली आहे. हे चित्र डोळ्यासमोर ठेवून 
गांधीजींनी ग्रामीण पुनर्रचनेचा कार्यक्रम लोकांपुढे ठेवला. 
गांधीजींनी म्हटले आहे, “माझ्या दृष्टीने भारताची, किंवा 
संपूर्ण जगाचीच, आर्थिक व्यवस्था अशी असावी की 
कोणालाही अन्न-वस्त्राची ददात पडू नये. दुसऱ्या शब्दांत, 
प्रत्येकाला किमान पातळीवर जगता येण्यासाठी पुरेसे काम 
मिळावे. जीवनावश्यक वस्तूंच्या उत्पादनाची साधने लोकांच्या 
नियंत्रणात असतील तरच हा आदर्श प्रत्यक्षात येऊ शकेल.” 
(गांधी - विनोबा, स्वदेशी; अर्थ आणि आशय पृ -२०). 

गांधीजी, पुनश्च एकदा, स्वयंपूर्ण खेड्यांच्या 
दिशेने जाऊ इच्छितात. आणि त्यासाठी खेड्यांच्याच 
पुनर्रचनेचा विचार अग्रस्थानी आणतात. त्यासाठी लोकांना 
“रचनात्मक कार्यक्रम' देतात. 

ग्रामीण उद्योग-व्यवसायांची पुनर्रचना करणे नि 
त्याकरवी एकूण ग्रामीण सामाजिक-आर्थिक आणि अगदी 

"कोलगेपनिक्नामन; 
ऱ्ड्ड रठडटष[तथदधन दना, 
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नैतिक जीवनही बदलून टाकणे हाःरचनात्मक कार्यक्रमाचा हेतू 
आहे. शिक्षणाच्या पुनर्रचनेचा घाट हा असा ग्रामीण 
परिवर्तनाच्या, त्यातील स्वयंपूर्णतेच्या नि स्वावलंबी 
जीवनाच्या उद्दिष्टांशी जोडलेला आहे. किंबहुना, रचनात्मक 
कार्यक्रमाचा, बेसिक शिक्षण हा एक अंतर्गतच भाग मानलेला 
आहे. याचबरोबर प्रौढशिक्षण, स्त्रियांची उन्नती, आरोग्य 
शिक्षण आणि युवकांच्या शिक्षणात एक वर्षाचे रचनात्मक 
कार्य, अशा इतरही शिक्षणविषयक कार्यक्रमांचा अंतर्भाव 
त्यात आहे. 

तात्त्विकदृष्ट्या, बुनियादी शिक्षण आणि संपूर्ण 
रचनात्मक कार्यक्रमावर, गांधीजींनी, सरकारी परावलंबनातून 
(मग ते विदेशी असो वा देशी) बाहेर पडून स्वावलंबी समाज 
उभारणीची जबाबदारी टाकलेली दिसते; स्वराज्यनिर्मितीची 
जबाबदारी टाकलेली दिसते. कारण, गांधीजींच्या मते, 
स्वराज्य मिळवायचे आहे. ते (सरकारी) अधिकार मर्यादित 
करून त्यावर समाजाने नियंत्रण प्रस्थापित करून, आणि 
त्यासाठी सुसंगत असे समाजशिक्षण करूनच. गांधीजींनी 
म्हटले आहे की, आपण सत्य नि अहिंसा यांच्याद्वारे स्वराज्य 
मिळवू पाहत असू तर, खालपासून वरपर्यंत अशी 
समाजबांधणी आपण रचनात्मक कार्यक्रमाकरवी करायला 
हवी. (हर्जिन 9८-६-१९४२) अशाप्रकारे देशाचा आर्थिक व 
सामाजिक विकास, ग्रामीण उत्यापन, त्यासाठीचा रचनात्मक 
कार्यक्रम आणि शैक्षणिक पुनर्रचना याचा मेळ घालण्याचा हा 
प्रयत्न आहे, आणि त्यासाठी माणूस उभा करण्याचा हा प्रयत्न 
आहे. 


ताजा कलम - १ 

ज्युलिअस न्येरेरे हे टांझानियाचे १९६२ साली 
राष्ट्राध्यक्ष झाले. त्यांनी हाती सत्ता घेतली त्यावेळी 
टांझानियाची अर्थव्यवस्था अत्यंत अडचणीत होती; त्यामुळे 
न्येरेरे यांच्यापुढे मोठी आव्हाने होती. विशेषतः: एकीकडे 
समाजवादाचे तत्त्व आणि दुसरीकडे मागास नि परंपरावादी 
असा अफ्रिकन समाज यांचा मेळ घालण्याचे काम त्यांना 
करावयाचे होते. अशावेळी त्यांनी, गांधीजींच्या बुनियादी 
शिक्षणाचा संदर्भ घेऊन, 'स्वाश्रयी शिक्षणा'चा विचार आणि 
प्रयोग हाती घेतला. त्यांच्यामते, समाजहित, सहकारीभावना 
वृद्धिंगत करणे आणि समतेच्या दिशेने जाणे, आणि त्याचवेळी 
टांझानियातील वास्तवता विचारात घेणे आवश्यक होते. 


त्यासाठी त्यांनी शिक्षणपुनर्रचनेची कास धरली, आणि पुढील 
बदल करावयाचे ठरवले. 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


१. शिक्षणाचे सुकाणू ग्रामीण जीवनाकडे वळवणे. 

२. शिक्षक व विद्यार्थी यांनी एकत्रितपणे उत्पादक 
कार्यात सहभागी होणे; तसेच त्याच्या नियोजनात नि 
निर्णयप्रक्रियेत विद्यार्थ्यांनी सहभागी होणे; 

३. उत्पादक काम हा शिक्षणाचा अंतर्गत आणि 
अभ्यासक्रमाचा भाग बनविणे, तसेच विद्यार्थ्यांना सिद्धांत नि 
व्यवहार यांचा मेळ घालण्याचा जिवंत अनुभव देणे; 

:४, परीक्षांचे महत्त्व कमी करणे; 

५. विद्यार्थी सातव्या वर्षी शाळेत प्रवेश करतील 
आणि ते जेव्हा शाळा सोडतील तेव्हा उत्पादक कार्यात 
वाकवगार आणि स्वावलंबी होण्याइतपत तयार झालेले 
असतील. 

६. प्राथमिक शिक्षण हे, पुढील माध्यमिक 
शिक्षणाची केवळ तयारी करण्यासाठी नसेल तर ते स्वयंपूर्ण 
शिक्षण असेल. 

७. विद्यार्थी हे आत्मविश्वास आणि सहकाराचे 
मूल्य प्राप्त करतील तसेच चिकित्सक बुद्धीही प्राप्त करतील. 


या सुधारणा करताना शिक्षणाचे मानलेले उद्दिट 
होते, ते म्हणजे अज्ञान नि परावलंबन यांच्या दास्यातून 
व्यक्‍तीची मुक्तता करणे. जे शिक्षण गुलामी वृत्ती निर्माण करते 
किंवा अनिर्मितीक्षम ठेवते ते शिक्षणच नव्हे, अशी भूमिका या 
सुधारणांच्या मागे स्वीकारलेली होती. 


ताजा कलम- २ 

दि. २३.७.१९९९ च्या “हिंदुस्तान टाइम्स मध्ये 
प्रसिद्ध झालेली वातमी अशी : 

टॉलस्टाय आश्रमाच्या नि गांधीजींच्या वुनियादी 
शिक्षणाच्या धर्तीवर १९३९ साली स्वतः गांधीजींनी उभ्या 
केलेल्या बिहारमधल्या पश्‍चिम चंपारण जिल्ह्यातील पस्तीस 


शाळा बंद पडण्याच्या मार्गावर आहेत; आणि राज्यसरकार 
याबाबत उदासीन आहे. 
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विनोबांचा शिक्षणस्वावलंबनाचा विस्तारित विचार 


रमेश पानसे 


विनोबांनी शिक्षण स्वावलंबनाचा विचार 
गांधीजींपेक्षा अधिक सविस्तरपणे केला आहे. ते म्हणतात, 
“ स्वावलंबनाचे तीन अर्थ आहेत . - आपल्या 


उदरनिर्वाहासाठी इतरांवर आधार ठेवण्याची गरज असू नये, 


हा पहिला अर्थ. दुसरा अर्थ आहे, ज्ञान प्राप्त करण्याची स्वतंत्र 
शक्ती जागृत असणें आणि तिसरा अर्थ आहे, मनुष्यात 
स्वतःला काबूत ठेवण्याची, इंद्रिये व मनाला वश करण्याची 
शक्‍ती असणे.” या तीन अर्थांचे वर्णन, अनुक्रमे, निर्वाहशक्‍ती, 
विचारशक्ती व विवेकशक्‍ती: असे आपल्याला करता येईल. 
स्वावलंवनाच्या विनोबांनी सांगितलेल्या या तीन 'अर्था'ना 
तीन 'शक्ती' संबोधण्याचे कारण स्पष्ट केले पाहिजे. 

आपण जेव्हा शिक्षणाच्या संदर्भात स्वावलंबनाचा 
विचार करतो तेव्हा, ज्यातून मनुष्य अंतिमतः स्वावलंवी होईल 
अशा शक्‍ती त्याने आत्मसात करण्याविषयी बोलत असतो. 
माणसाच्या मेंदूच्या क्षमता म्हणजे माणसाच्या नैसर्गिक क्षमता 
अशा असतात की, ठरविलेल्या दिशेने, त्याला, त्यांचा विकास 
करता येतो. आणि विकास झाल्याची स्थिती, त्याला प्राप्त 
झालेली 'शक्‍ती' या भाषेत आपल्याला सांगता येते. 

विद्यार्थ्याला त्याच्या शिक्षणकाळात, निर्वाहशकती, 
विचारशक्ती व विवेकशक्ती अशा तीन .शक्‍्तींची बेगमी 
करणे, म्हणजे शिक्षणस्वावलंबन होय, अशी 
शिक्षणस्वावलंवनाची व्याख्या आपण करू शकतो. शिक्षणाचा 
अंतिम उद्देश, केवळ निर्वाहशक्‍ती, म्हणजे कुठला तरी 
रोजगार करण्याची क्षमता विकसित करणे असा असत नाही; 
त्याच्याच बरोबरीने विचारशक्ती नि विवेकशक्‍तीचे विकसन 


तितकेच महत्त्वाचे आहे. 


निर्वाहशक्‍ती | 
निर्वाहशक्‍्ती असा जर शिक्षणस्वावलंबनाचा एक 


अर्थ घेतला तर तो दोन्ही अंगांनी आपल्या विवेचनात यावा 
लागतो. एक शिक्षणाचा अंतिम उद्देश म्हणून आणि दोन 
शिकण्याच्या प्रक्रियेतील एक अविभाज्य घटक म्हणून. या 
दोन्ही दिशांनी साध्यापर्यंत पोचायचे तर शिक्षणाचा गाभाच 
मुळी, काही तरी उद्योग करण्याचा असा असायला हवा. 


म्हणजे असे की, गांधीजींनी सांगितल्याप्रमाणे, मुलांनी उद्योग 
करून काहीतरी उत्पन्न मिळवीत शिकत जावे. तद्वतच उद्योग 
करीत करीत, उद्योगाचा अनुभव अधिक व्यापक, अधिक 
खोल करीत करीत उद्योगाचे कायमस्वरूपी कौशल्य अंगी 
वाणवीत जावे. उद्योग करीत करीत उद्योगाच्या कार्यात तरबेज 
होत जाणे ही निर्वाहशक्ती प्राप्त करण्याची सर्वांत चांगली 
पद्धती आहे. त्यामुळे 'करून शिकणे" या प्रक्रियेतूनच 'शिंकून 
करणे, अधिक चांगल्या दर्जाचे काम करणे व त्यातून चांगली 


अर्थप्राप्ती करणे या उद्दिष्टाकडे जाता येणार आहे. 


चांगली निर्वाहशक्‍्ती प्राप्त होण्यासाठी, 
विनोबांनी, श्रम आणि बुद्धी यांना. एकत्र आणले आहे. आणि 
शिक्षण-काळात या दोहोंची एकतानता चांगली जुळली आहे 
किंवा नाही हे ओळखण्याची युक्तीही त्यांनी दिली आहे. 
त्यांच्यामते, आपल्याला जे येते ते वाणीने प्रकट करता आले 
पाहिजे; म्हणजे शब्दांत मांडता आले पाहिजे. तसे ते मांडता 
येत नसेल तर, एक तर, तो वाक्‌-शकतीचा उणेपणा आहे 
किंवा “हातून होणारी क्रिया ज्या अनेक सूक्ष्म हालचालींची 
बनते त्या सूक्ष्म हालचालींचे स्वरूप बुद्धीला कळलेंलेच नाही, 
असा त्याचा अर्थ आहे.” आपल्याला जे येत आहे ते अगदी 
नीट सर्व बारकाव्यांनिशी आले पाहिजे (आणि हे बुद्धीचे काम 
आहे!) तद्वतच जे आपल्याला नीट कळले आहे. ते भाषेत 
मांडताही आले पाहिजे; त्याचे स्पष्टीकरण करता आले 
पाहिजे. ( हे बुद्धी आणि भाषा दोन्हीचे काम आहे!) विनोबा 
असे म्हणतात की, “हात आणि बुद्धी यांच्या दरम्यान.वाणी हा 
सांधा आहे. म्हणून उद्योगविषयक कृती आणि उद्योगविषयक 
वाणी ही दोन्हीं विद्यार्थ्याला आल्याशिवाय, त्याला उद्योग 
आला असे समजावयाचे नाही.” इथे भाषेचा विषय खूप 
महत्त्वाचा आहे. मनुष्याला त्याचे सर्व व्यवहार भाषेकरवीच 
करावे लागतात, एवढेच नव्हे तर भाषा हेच कोणतीही गोष्ट 
आकलन करून घेण्याचे आणि विचार करण्याचेही साधन 
असते. त्यामुळे भाषा नेटकी नि चांगली येणे हे बुद्धिमत्तेचेच 
एक लक्षण मानता येईल. श्रम आणि बुंद्धीची सांगड घालणे या 
संकल्पनेमध्ये भाषेचे असलेले हे स्थान दुर्लक्षून चालणार नाही. 

श्रमाच्या कोणत्याही कामात, त्याच्या बारकाव्यात 


अनुक्रमणिका 
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उतरावयाचे तर आकलन, स्मृती आणि विचार अशा तिन्ही 
पातळ्यांवर कार्य घडत असते, आणि ही तिन्ही कार्ये करण्याचे 
प्रमुख साधन भाषा हेच असते. त्यामुळे, “मातृभाषेच्या वर्गात 
याकडे विशेष लक्ष द्यावे लागेल. पण, माझ्या दृष्टीने तो प्रश्न 
उद्योगाच्या गाभ्यात अंतर्गत असून केवळ औद्योगिक 
शिक्षणाच्या शाळेतही टाळता यायचा नाही,” असे विनोबा 
म्हणतात, ते यामुळेच. 

श्रम आणि बुद्धी यांचा एक 'विशेष संवंध 
विनोबांनी अन्य एका ठिकाणी मांडलेला आहे. त्यांच्या मते 
श्रम म्हणजे वुद्धी ताजी राखण्याची युक्ती आहे. त्यामुळे 
उद्योगाकरवी शिक्षणाचा एक वेगळाच आयाम ते दाखवून 
देतात. विनोबा म्हणतात, की मोकळ्या हवेत शरीरश्रम 


केल्यामुळे, “तापलेली जमीन पावसाकरता जशी तयार राहते 


तशी बुद्धी ज्ञानग्रहणाला नेहमी तयार राहते. शारीरिक 
मेहनतीने तापलेली वुद्धी ज्ञान ग्रहण करण्याकरता उत्सुक 
असते आणि ज्ञानाला फलद्रुप करते. आपल्याला विद्यार्थ्यांत 
ज्ञान भरीत बसायचे नाही, तर त्यांच्यात ज्ञानाची तृष्णा उत्पन्न 
करायची आहे, आणि ते प्राप्त करण्याची शक्‍ती निर्माण 
करावयाची आहे. विद्यार्थी स्वतःच शिकत असतो. 
उपनिषदातील विद्यार्थी गायी चारीतच शिक्षण मिळवितो. कधी 
त्याला एखादा वैल ज्ञान देतो, कधी एखादी चिमणी ज्ञान देते, 
कधी एखादा वृक्ष ज्ञान देतो.” अशाप्रकारे, मुक्‍त वातावरणात 
श्रम करणे आणि मुक्‍त वातावरणात शिक्षण घेणे या दोन्ही 
बावी, विनोबा एकाच पातळीवर आणतात. त्यांच्यामधील 
कार्य-कारण भावही स्पष्ट करतात. इथे, विनोवा 'उद्योगातून 
शिक्षण' या संकल्पनेकडून श्रमातून शिक्षण' किंवा 
“श्रमाकरवी शिक्षण' असे तात्त्विक पातळीवर एक पाऊल पुढे 
टाकतात. याच्यात लपलेले शिक्षणविषयक तत्त्व आहे ते 
म्हणजे 'कृतीतून शिक्षण' हे होय. 'ऐकून शिकण्या' पेक्षा 
“करून शिकणे' हे केव्हाही अधिक परिणामकारक, आणि 
म्हणून अधिक श्रेयस्कर असते. आणि ही शिक्षणप्रक्रिया, 
विनोवा म्हणतात त्याप्रमाणे, वुद्धीला चालना देणारी, वुद्धीला 
तजेला आणणारी अशी असते, हे आजच्या मानसशास्त्राने 
दाखवून दिलेले आहे, 

श्रम-वुद्धी संवंधाचा आणखी एक आशय, 
विनोबा, जीवन आणि शिक्षण यांची आजच्या शिक्षणात 
(किंवा जीवनातही!) झालेली फारकत याच्याशी जोडतात. 
अशी फारकत होणे हे अनैसर्गिक आहे, अशी पुस्तीही ते 
जोडतात. आधी शिक्षण आणि मग जीवन, शिक्षणात जीवन 
नाही, आणि जीवनात शिक्षण नाही, या दोन्ही वावी 


'नव्भारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


विनोबांना, अनैसर्गिक वाटतात. “आयुष्याची पहिली पंधरा- 
वीस वर्षे मनुष्याने जगण्याच्या भानगडीत न पडता नुसते 
शिक्षण घ्यावे आणि नंतर शिक्षण गुंडाळून ठेवून मरेपर्यंत 
जगावे,” हे आजच्या शिक्षणपद्धतीचे स्वरूपच त्यांना अयोग्य 
वाटते. ते अयोग्य वाटते, याचे कारण असे की त्यामुळे विद्यार्थी 
स्वावलंवी होत नाही. याउलट विद्यार्थी जर काम करून, श्रम 
करून, आपले आपण शिकत असेल तर असे शिक्षण त्याला 
जीवनात आवश्यक असे कौशल्याचे. बुद्धीचे आणि अगदी 
टक्के टोणपे खाण्याचेही शिक्षण देईल. आणि असे शिक्षण हेच 
स्वावलंवी शिक्षण ठरेल. शरीरश्रमाने विद्यार्थी स्वावलंबी 
वनेल, एवढाच अर्थ विनोबांना अभिप्रेत नाही. त्यांनी असे 
म्हटले आहे की ज्यायोगे विद्यार्थ्याची प्रज्ञा स्वयंभू बनेल, ते 
स्वतंत्र विचार करू शकतील अशातऱहेचे शिक्षण त्यांना दिले 
जावे. विनोवांनी गांधीजींची शिक्षण-स्वावलंवनाची मूळ 
संकल्पना इतर घटकांचा समावेश करून विस्तारली आहे. 


विचारशक्ती 

उद्योगाकरवी शिक्षण, कृतीतून शिक्षण, अशा 
वेगवेगळ्या शब्दांनी वर्णन करता येण्यासारखी जी शिक्षण- 
पद्धती गांधी-विनोबा आपल्यापुढे मांडतात, तिचे एक 
पर्यवसान जसे विद्यार्थ्याला निर्वाहशक्‍्ती देऊन स्वावलंवी 
करणारे आहे, तसेच ते विचारशक्ती देऊनही स्वावलंवी करू 
पाहणारे आहे. | 

इथे शिक्षण स्वावलंबनाचे एक वेगळे परिमाण 
आहे. विचार करता येणे, हे माणसाचे, इतर प्राण्यांशी 
वेगळेपण दाखविणारे असे व्यवच्छेदक लक्षण आहे. मनुष्य 
विचार करू शकतो, म्हणून तो भूतकाळाचा वेध घेऊन, 
त्यातील घटितांचे विश्‍लेषण करून काही धडे घेऊ शकतो. 
विचाराच्या सहाय्यानेच, मनुष्य, भावी काळाविषयी अंदाज 
आणि अपेक्षा करू शकतो नि त्या दिशेने वर्तमान जगण्याला 
आशय व दिशा देऊ शकतो. जिला आपण शास्त्रीय किंवा 
वैज्ञानिक पद्धती असे म्हणतो, तिचा पाया आणि तिच्यात 
अनुस्युत असणारे सर्व घटक हे मानवी विचारशक्‍्तीचेच 
द्योतक आहेत. या विचार-शक्‍तीचा विकास उद्योगाच्या दारे 
होऊ शकतो, अशी विनोवाजींची भूमिका आहे; आणि 
'उद्योगाच्या द्वारा बुद्धीमध्ये शोधकता यायला हवी,' असा 
त्यांचा आग्रह आहे. 

हे घडून यायचे असेल तर शास्त्रशुद्ध विचार करता 
यायला हवा. विनोबांनी या शास्त्रीय विचारात येणाऱ्या काही 
बावींची यादीच द्लि > थक्क़रण, एकीकरण, 

डी : 
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विनोबांचा शिक्षणस्वावलंबनाचा विस्तारित विचार 


वर्गीकरण, अनुक्रम, साहचर्य, कार्यकारणभाव, इंद्रियप्रामाण्य, 
इंद्रियभ्रम, महत्त्वमापन अथवा तारतम्य, संशय, निश्‍चय, इ. 
अशी गणिती किंवा शास्त्रीय कौशल्यांची जी यादी त्यांनी दिली 
आहे, त्यात आपण आणखीही भर घालू शकतो. उदाहरणार्थ, 
अंदाज / अवलंबनभाव इ. कौशल्ये. 
या साऱ्या संकल्पना, वर्गात, मास्तर, फळा-खडू 
यांच्याद्वारे, म्हणजे ऐकून किंवा पाहून शिकण्यापेक्षा त्या करून 
म्हणजे स्वानुभवांतून शिकण्याने चांगल्या शिकता येतात 
असा, साधनांधारित शिक्षणपद्धतीचा अनुभव आहे. 
विनोवांनीही लिहिले आहे, “मुलाला शेतात काम करू द्या, 
त्यात काही प्रश्न उत्पन्न झाले तर त्यांची उत्तरे देण्यासाठी 
सृष्टिशास्त्राची, पदार्थविज्ञानाची किंवा इतर जी जरूर असेल 
ती माहिती द्या. हे खरे शिक्षण होईल. मुलाला रसोई करू द्या. 
त्यात जरूर तेथे रसायनशास्त्र शिकवा. पण मुख्य मुद्दा त्याला 
जीवन जगू द्या...” अशाप्रकारे सर्वच शास्त्रे, विषयानुपंगाने 
करीत अंसलेल्या कामाच्या भोवती गुडाळून येतात; आणि ती 
जेव्हा, जिथे, जशी नि जितपत येतात, तसतसे त्यांचे उपयोजन 
करीत, विद्यार्थी शास्त्रपारंगत होऊ शकेल आणि त्याच्या 
शास्त्रीय विचारवुद्धीचाही विकास घडून येईल. ' 
विचारशक्‍तीची तीन प्रमुख कार्ये आहेत. एक, 
निवड करणे, दोन, निर्णय घेणे आणि, तीन, कृतिप्रवण होणे. 
माणसाचे सारे आयुष्यच मुळी प्रश्नांकित असते. 
सतत समोर प्रश्न उभे राहत असतात, आणि मळ 
सामना करण्याचे. कार्य, माणसाला, विचारपूर्वक मीत 
लागते. ही, प्रश्न तोडविन र माणसामध्ये येणे, 
गोष्ट शिक्षणाने घडून यायची अस्ते. क्क 
न वहुतांशी प्रश्न हे विविध पर्यायांतून जी 
करण्याचे प्रश्न असतात. निवड करण्यासाठी विचारश , 
तार्किक विचार करता येण्याची गरज असते. माणसाला 
पदोपदी, लहानमोठ्या वावींमध्ये निर्णय घ्यावे व 
पडलेल्या प्रश्नाला, निर्णय घेऊनच दूर करावे लागते. 
क्ती होय. आधी 
निर्णय घेण्याची शक्‍ती म्हणजेच विचार 
विचार करून निर्णय घेणे माता की 
कृती करणे अशी, प्रश्न सोडवणुकीची प्र व. 
व्यवहारात, आपण जेव्हा “विचारपूर्वक कूट 
म्हणतो, तेव्हा ही सर्व प्रक्रिया त्यात अनुस्यूत यि 
” जाणे, ही गोष्ट यात 
निर्णय हा विचारपूर्वक घेतला जाण, 


हिल विचारशक्ती याचा अर्थ 


आत्तापर्यंत आपण कट कुक कीड 
शास्त्रीय विचार करता येण्याची शक्‍ती, मर्यादि 
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घेतला होता. परंतु माणसाच्या जीवनात विचारशक्तीचे 
असलेले स्थान विचारात घ्यायचे असेल तर आपल्याला या 
मर्यादित अर्थाच्या पलीकडे जायला हवे. सामाजिक 
दृष्टिकोणातून याला अनिवार्य महत्त्व आहे. 

विचारशक्‍तीचा अधिक विस्तारित अर्थ आहे 
“स्वतंत्र विचारशक्‍्ती' असा. 'स्वतंत्र' हा शब्द येथे 
“विचारशक्‍ती'चे विशेषण म्हणून येतो. परंतु तो केवळ 
वर्णनात्मक नाही. तर तो विचारशक्‍तीचे एक मूलभूत असे 
कार्यच अधोरेखित करीत आहे. 

आपल्याला एक मनुष्य म्हणून, समाजातील एक 
जवावदार घटकव्यक्ती म्हणून स्वतंत्रपणे विचार करता आला 
पाहिजे. वेगळ्या. शव्दांत आणि अधिक अर्थपूर्णतेने 
म्हणावयाचे तर, आपण आपले विचारस्वातंत्र्य अबाधित 
राखायला हवे असते. वास्तविक पाहता प्रत्येक व्यक्‍तीची 
विचारशक्ती ही 'स्वतंत्रः'च असते; निसर्गतःच ती तशी असते. 
परंतु प्रत्यक्ष दैनंदिन जीवनात, ही विचारशक्ती खुंटण्याची, ती 
प्रदूषित होण्याची किंवा तिचे स्वातंत्र्य हरपण्याची शक्‍यता 
अनेक कारणांनी असते. अनेक राजकीय प्रणाली, सैनिकी 
राजवटी, आर्थिक धोरणे, शासकीय बळजवरी किंवा धार्मिक 
संमोहन यामुळे व्यक्‍तीच्या विचारशक्‍्तीच्या स्वातंत्र्याला बाधा 
येते, ती क्षीण होते किंवा ती सत्तेच्या दोऱ्या धरणाऱ्यांची गुलाम 
होऊन वसते. विचारशक्‍्तीचे स्वातंत्र्य हरवणे म्हणजे माणसाचे 
माणूसपणच हरवणे होय. त्याचे व्यक्तिमत्त्व नाहीसे होणे होय. 

“विद्यार्थ्यांत तर्कशक्‍ती मूळचीच असते. तिला 
वारंवार खाद्य मिळेल असे प्रसंग आणून द्यायचे, इतकेच 
शिक्षणाचे कार्य आहे.” असे विनोवांनी म्हटलेच आहे. 
त्यामुळे, अशा कोणत्याही वावींची गुलामी स्वीकारावी लागू 
नये यासाठी, आपली विचारशक्ती कायमच कार्यरत 
ठेवण्याची गरज असते. विचारशक्ती कार्यरत असेल तर तिचे 
स्वातंत्र्य अवाधित राहू शकते. आणि अशी विचारशक्ती सतत 
कार्यरत ठेवण्याची सवय आपल्याला शिक्षण देऊ शकते. 

स्वतःचे प्रश्न सोडविणे, स्वतःची स्वतः निवड 
करणे, निर्णय घेणे, कृतिप्रवण होणे, स्वतःच स्वतःचा विचार 
करणे याला विचार स्वावलंवन असे म्हणता येईल. आपल्या 
विचाराला आधार अनेक असावेत, पण विचारशक्‍तीवर 
पगडा मात्र कुणाचाही असू नये, याला स्वतंत्र विचारशक्ती 
असे म्हणता येईल. ही स्वतत्र विचारशक्ती विकसित करणे हे 
शिक्षणाचे प्रधान कार्य आहे. विनोवांनीही “चिंतन स्वातंत्र्या'ची 
आवश्यकता प्रतिपादन केली आहे. त्यांनी म्हटले आहे, 
“विद्यार्थ्याचे पहिले कर्तव्य हे आहे की, त्यांनी आपली बुद्धी 
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अत्यंत स्वतंत्र ठेवावी. परिपूर्ण स्वातंत्र्याचा अधिकार जर 
कोणास असेल तर तो सर्वांत अधिक विद्यार्थ्यांना आहे. 
श्रद्धेशिवाय ज्ञान प्राप्त होत नाही, म्हणून श्रद्धा पाहिजेच. पण 
त्याचवरोवर बौद्धिक स्वातंत्र्याचीही तितकीच गरज आहे... 
श्रद्धेने ज्ञानाचा आरंभ होतो व त्याची समाप्ती वुद्धीत, स्वतंत्र 
चिंतनाने होते. म्हणून चिंतन स्वातंत्र्याचा अधिकार 
विद्यार्थ्यांनी कधीही गमावता कामा नये. जो शिक्षक 
विद्यार्थ्यावर सक्‍ती करील तो शिक्षक नव्हे. माझी गोष्ट पटली 
तर घ्या, न पटली तर मुळीच घेऊ नका असे शिक्षक म्हणेल. 
अशाप्रकारे वुद्धिस्वातंत्र्य देणाराच खरा शिक्षक आहे. कारण, 
वुद्धिस्वातंत्र्य हेच खरे स्वातंत्र्य आहे... आम्ही आमच्या 
चिंतन-स्वातंत्र्यावर घाला घालू देऊ नये व आपल्या 
स्वातंत्र्याचा हक्क सुरक्षित राखावा. आजच्या दुनियेत 
विद्यार्थ्याचा हा हक्क हिरावला जात आहे, म्हणून मी त्यांना 
सावध करीत आहे.” (शिक्षणक्चिर पृ. ८८) 


विवेकशक्ती 

“विद्यार्थ्यांचे दुसरे कर्तव्य, त्यांनी स्वतःवर तावा 
राखावा हे आहे. जो स्वतःवर तावा राखू शकतो, तोच 
स्वातंत्र्याचा अधिकार आपल्या हाती राखू शकतो.” 
(शिक्षणविचार पृ. ९०) 

विनोवांनी शिक्षणाचे तीन मुख्य विषय सांगितले 
आहेत. (शिक्षणकिचार पृ. ७४) ते म्हणजे, योग, उद्योग व 
सहयोग. विनोवांच्या शब्दांत, “योग म्हणजे आसने करायची, 
व्यायाम करायचा असे नव्हे; तर चित्तावर अंकुश कसा 
ठेवायचा, इंद्रियावर सत्ता कशी मिळवायची, मन ताव्यात कसे 
ठेवायचे, वाणीवर कावू कसा राखायचा असा योगाचा खरा 
अर्थ आहे.” म्हणजे गीतेतला 'स्थितप्रज्ञ'. विनोवांनी पुढे 
असेही म्हटले आहे की, विज्ञानाचे युग आल्यामुळे माणसाच्या 
मेंदूवर अतोनात आक्रमण होत आहे, आणि म्हणून “अशा 
स्थितीत चित्ताला शांत ठेवायचे, स्थिर राखाथचे, अंकुशात 
ठेवायचे ही अत्यंत महत्त्वाची वाव आहे.” 

विनोवांचा हा योग म्हणजे विवेकशक्ती आणि ती 
कशी वृद्धिगंत करायची हा आपल्यापुढचा शैक्षणिक प्रश्न. 

विवेकशक्ती ही व्यक्तिगत वाव असली तरीही 
तिची गरज सामाजिक आहे. माणसाचे आयुष्यभराचे बहुसंख्य 
व्यवहार हे इतर व्यक्‍तीच्या संपर्कातील व्यवहार असतात 
आणि म्हणूनच परस्परसंवंधांचे काही संकेत अस्तित्वात 
येतात. हे परस्परसंवंधांचे संकेत माहीत होणे, मान्य होणे 
आणि मग मनात रुजणे नि दैनंदिन व्यवहारात उतरणे अशा 


'नक्‍्थारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


पायऱ्यांतून व्यक्‍तीची विवेकाकडे वाटचाल होत असते. या 
वाटचालीत अन्य व्यक्ती (लहान मुलांना प्रौढ व्यक्‍ती) मदत 
करू शकतात, आणि म्हणून विवेकशक्‍्तीचा विकास ही 
शैक्षणिक वाव ठरते. 

पोहोणे जसे पाण्यात शिरूनच शिकावे लागते 
त्याचप्रमाणे समाजसंपर्कातूनच विवेकशक्ती वृद्धिंगत होऊ 
शकते. अशाप्रकारचे शिक्षणाचे वातावरण ठेवून संपर्कसंधी 
निर्माण करता येतात. 

प्रत्येक व्यक्‍ती स्वभावत: वेगळी असते. तिचा 
कल, तिच्या वुद्धिमत्ता या निसर्गत: वेगळ्या असतात, त्यामुळे 
त्यांच्या मनोव्यापारांचा अंगभूत पाया वेगळा असतो. शालेय 
स्तरावर प्रत्येक विद्यार्थ्यांच्या या नैसर्गिक वेगळेपणावरोवरच 
त्याची वा तिची कोटुंविक पार्श्वभूमी, सामाजिक-आर्थिक 
पार्थभूमी वेगळी असते. त्यामुळे तिच्या मनःशक्‍ती वा 
मनमर्यादा यांचा घाट वेगवेगळा असतो. किंवहुना, म्हणूनच, 
गटात एकत्रितपणे कोणताही व्यवहार करताना दुसऱ्याला 
“सहन करण्याची कला व भावना आत्मसात करावी लागते. 
विवेकशक्तीचा हा पाया असतो. 

विनोवांचेच शब्द पुन्हा वापरायचे तर 'उद्योग' 
मध्यवर्ती ठेवून शिक्षणव्यवहार करायचे ठरवले तर 'सहयोग' 
अपरिहार्यच असतो, आणि मग 'योग* साधनेसाठी अनुकूल 
वातावरणही निर्माण होते. । 

निर्वाहशक्‍ती, विचारशक्ती आणि विवेकशक्ती या 
तिन्हींचा हेतू ठेवून शिक्षणव्यवस्था आखली तर विद्यार्थी- 
विद्यार्थिनीला या तीनही अंगांनी शिक्षण स्वावलंबी करू 
शकेल. आणि मग अशा शिक्षणव्यवस्थेला 'स्वावलंवी 
शिक्षणव्यवस्था; आणि अशा व्यवस्थेतील शिक्षणाला 
“स्वावलंवी शिक्षण' असे म्हणता येईल. 
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शिक्षणमंत्री बाळासाहेब देसाई रुग्णालयात 
भाऊराव पाटील यांना भेटावयास गेले. आपण 
सुरू केलेली फी माफीची योजना त्यांनी अण्णांना 
सांगितली. अण्णा म्हणाले, “बाळासाहेब, आज 
ही योजना तुम्हाला गोंडस वाटते परंतु स्वावलंबी 
शिक्षणाला ती मारक होईल.” ! 


अ क, डॉ” ग 
"“-ऐओओअ 


"करखगघर चिज, 


बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


कृष्णकुमार 
अनुवाद : वसंत पळशीकर 
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बुनियादी शिक्षणाची पायाभरणी 

गोधीजींच्या मूळ गुजराती भाषेतील 'आत्मकथे'त 
“वाळ केळवणी” या शीर्षकाचे एक प्रकरण आहे. वाळ 
केळवणी म्हणजे मुलांचे शिक्षण. दक्षिण आफ्रिकेत घर 
केल्यानंतर मुलांच्या शिक्षणाचा प्रश्न त्यांच्यासमोर आला. 
स्वतःची दोन मुले (वय अनुक्रमे नऊ व पाच) आणि वहिणीचा 
मुलगा (वय दहा) अशी तीन मुले घरात होती. त्यावेळी 
गांधींच्या शिक्षणविषयक विचारांना काही निश्‍चित आकार 
प्राप्त झालेला नव्हता. युरोपियन मुलांच्यासाठी ज्या शाळा 
होत्या त्या शाळांमध्ये परिवारातील तीन मुलांना प्रवेश मिळवून 
देणे शक्‍य होते, इतकी त्या वेळपावेतो गांधींना तेथे सामाजिक- 
व्यावसायिक प्रतिष्ठा प्राप्त झाली होती. पण विशेष कृपा 
म्हणून व केवळ अपवाद म्हणूनच असा प्रवेश मिळाला असता, 
आणि हिंदी मुलांना ज्या शाळांची दारे एरवी वंद आहेत त्या 
शाळांमध्ये स्वतःच्या घरच्या मुलांचे शिक्षण करण्याची कल्पना 
आपण करू शकत नव्हतो असे गांधींनी लिहिले आहे. हिंदी 
मुले ज्या मिशनऱ्यांच्या शाळांमध्ये जाऊ शकत त्या शाळांत जे 
'शिक्षण* मिळे ते त्यांच्या पसंतीला उतरणारे नव्हते, असेही 
त्यांनी लिहिले. शिक्षणविषयक विचार स्पष्ट व ठाम नसल्याने 
त्यांनी आधी एक इंग्लिश गव्हर्नेस (मुलांचे शिक्षण व संगोपन 
करणारी व्यक्‍ती) नेमून पाहिली. काही काळ त्यांनी मोठ्या 
मुलाला - हरिलालला - व भाच्याला हिंदुस्थानात वसति- 
गृहांमध्ये शिक्षणासाठी ठेवून पाहिले. पण ही व्यवस्थाही त्यांना 
समाधान देऊ शकली नाही. आईवापाच्या जवळ राहूनच 
लहान वयात शिक्षण होणे योग्य आहे ही त्यांची पक्की धारणा 
होती, असे त्यांनी लिहिले आहे. 

मुलांचे शिक्षण करण्यासाठी जेवढा वेळ व बुद्धी 
खर्च करण्यास गांधीजींना आवडले असते तेवढा वेळ व बुद्धी 
या कामासाठी काढणे शक्‍य होऊ नये अशा प्रकारच्या तीव्र व 
दीर्घ लढ्यामध्ये गांधीजी गुंतलेले राहिले. याची नोंद त्यांनी 


अनुक्रमणिका 


वेणू पळशीकर 


वरील प्रकरणात करून म्हटले आहे को, 'माझी इच्छा होती 
त्या प्रकारचे, त्या प्रमाणात (व त्या गुणवत्तेचे?) ग्रांथिक- 
वौद्धिक शिक्षण मी मुलांचे करू शकलो नाही. (मूळ गुजराती 
भाषेत अक्षर ज्ञान' असा शब्दप्रयोग गांधीजींनी केलेला 
आढळतो. इंग्रजी भाषांतरात - भाषांतर महादेवभाई देसाईंचे 
असल्याने प्रमाण म्हणावयास हवे - 'लिटररी एज्युकेशन' 
असा शब्दप्रयोग आहे.) पाठ्यपुस्तकांच्या आधारे भाषा, 
साहित्य, इतिहास, नीती अशा विषयांचे शिक्षण देऊन 
'विद्याविभूपित' व्यक्तिमत्त्व घडविण्यावर औपचारिक 
शिक्षणाचा भर त्या काळात होता व आजही आहे. 'अक्षर 
ज्ञान' म्हणत असताना गांधींच्या मनात हे सारे होते असे 
म्हणता येते. शाळा व महाविद्यालयांमध्ये मिळणारे शिक्षण 
आपल्याला दिले गेले नाही व त्यामुळे आपल्या ठायी मोठे न्यून 
राहून गेले आहे असे आपल्या मुलांचे सदैव गाऱ्हाणे राहिले, 


असे गांधीजींनी नमूद केले आहे. ही गोष्ट नमूद केल्यानंतर, 


त्यांनी केलेल्या मुलांच्या जीवनोपयोगी वुनियादी शिक्षणाच्या 
प्रयोगाविषयी ते लिहितात : 

“माझा स्वतःचा अभिप्राय असा की, (माझ्या 
शिक्षणपद्धतीमुळे) जीवनानुभवाधिष्ठित ज्ञान त्यांना प्राप्त 
झाले, स्व-तंत्रतेचा वस्तुपाठ ग्रहण करण्याची त्यांना संधी 
मिळाली. या गोष्टी, जमेल त्या रीतीने त्यांना शाळेत 
पाठविण्याचा आग्रह मी राखला असता तर, त्यांना मिळाल्या 
नसत्या. त्यांच्याविपयी जी निश्‍चितता मला आज वाटते, ती 
वाटली नसती. साधी राहणी आणि सेवाभाव यांचे जे शिक्षण 
त्यांनी येथे राहून घेतले, ते शाळांमध्ये मिळणाऱ्या 
जीवनविन्मुख शिक्षणामधून मिळाले नसते. उलटपक्षी, (अशा 
शिक्षणाच्या संस्कार/प्रभाव यांमधून) त्यांनी जी जीवनसरणी 
अंगिकारली असती ती मला माझ्या देशकार्यात विघ्नरूपच 
ठरली असती.” 

पुढे ते म्हणतात, - “ती जर एरवीच्या शाळेमध्ये 
गेली असती तर त्यांचे 'वौद्धिक' शिक्षण झाले असते ही गोष्ट 


हर: ती मुउक 
"करखगघन च्य, 
निव ळ 
मराठीचा विकास महाराष्ट्राचा विकास 
ज्य मराठी विकास संर्थेद्वारे 
संगणकीकृत 
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खरी. पण जो स्वतंत्रतेचा व आत्मप्रतिष्ठेचा पदार्थपाठ ती येथे 
शिकली, ती तो शिकू शकली नसती. आणि शाळांमध्ये 
मिळणारे 'अक्षरज्ञान' आणि स्वतंत्रता या दोहोंपैकी एका 
गोष्टीची निवड करावयाची झाली तर, 'अक्षरज्ञाना' पेक्षा 
स्वतंत्र वनण्याचे शिक्षण हजार पटीने सरस आहे असे कोण 
म्हणणार नाही?” 

त्यांच्या मुलांपैकी सर्वांत मोठ्या हरिलालने 
पित्याचा सल्ला अव्हेरून, त्यांच्या भूमिकेमुळे आपले नुकसान 
झाले अशी टीका करीत, शालेय-महाविद्यालयीन शिक्षण 
घेण्याच्या इराद्याने गांधीजींपासून फारकत घेतली. हिंदुस्थानात 
परत येऊन मॅट्रिकची परीक्षा देण्याचा (अयशस्वी) प्रयत्न 
केला. हरिलालची टीका काव, ते याच प्रकरणात गांधींनी 
सांगितले आहे, आणि आपल्या मुलांना शाळा-कॉलेजांमध्ये 
शिक्षण दिले असते तर काय विघडले असते, (शिक्षण न 
देऊन) त्याचे पंख छाटण्याचे तुम्हाला काय अधिकार होते, 
आयुष्य कोणत्या व्यवसायांमध्ये घालवायचे व कोणती पदवी 
घ्यायची हे ठरविण्याच्या त्यांच्या इच्छेच्या आड तुम्ही का 
आलात, या प्रकारचे प्रश्न मित्रांनी वेळोवेळी उपस्थित 
केल्याचेही गांधीजींनी नमूद केले आहे. 

मग त्यांनी त्यांची वाजू मांडली आहे. स्वतःला 
प्रतीत झालेल्या सत्याशी प्रामाणिक राहून त्या सत्यानुसार 
आचरण करणाऱ्या व्यक्‍तीला सत्याचे प्रयोग करण्याच्या 
ओघात कोणत्या टोकापर्यंत जावे लागते याची कल्पना 
यावरून वाचकांना येईल, असे ते म्हणतात. 

अन्य हिंदी मुलांना जे शिक्षण अनुपलब्ध होते ते 
(कीर्तीचा व प्रतिष्ठेचा उपयोग करून) जर स्वतःच्या मुलांना 
गांधींनी दिले असते तर, हिंदी माणसांना हिंदी म्हणून स्वतःची 
काही आत्मप्रतिष्ठा राखण्याचे कर्तव्य समजत नाही (इतके 
हिंदी लोक परतंत्र व लाचार आहेत) हेच त्यांनी स्वतःच्या 
वर्तनाने दाखवून दिले असते; स्वातंत्र्येवता ही मोठी निष्ठुर 
देवता आहे, भक्ताकडून ती मोठा त्याग करण्याची, वळी 
चढविण्याची मागणी करीत असते, असे गांधींनी म्हटले आहे. 

बुनियादी शिक्षण आणि जीवन यांचा संवंध या 
ठिकाणी स्पष्ट होतो, अधोरेखित होतो. स्वतःच्या लोकांशी 
वंधुतेच्या व समतेच्या भूमिकेतून एकरूप होणे, त्यांना 
एकनिष्ठ राहणे, आणि त्यांच्यासह आत्मप्रतिष्ठा राखणे हे 
मूल्य आहे. ज्या जीवनपद्धतीच्या व समाजाच्या आदर्श 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


व्यवस्थेच्या प्रारूपाचा स्वीकार केलेला असेल, म्हणजेच जे 
काय इष्ट व योग्य मानलेले असेल त्याच्याशी शिक्षण - त्याचा 
आशय व पद्धती - सुसंवादी असावे हा आग्रह - सत्याग्रह - 
वुनियादी शिक्षणात अनुस्यूत आहे. 

*आत्मकथे'त शिक्षणविषयक प्रयोगांची, त्या 
मागील भूमिकेची चर्चा करणारी इतरही प्रकरणे आहेत. 
*आत्मक्रथे'च्या चौथ्या भागात 'घरातील फेरफार व 
वालशिक्षण' , 'पंतोजी', 'पुस्तकी शिक्षण' आणि “आत्मिक 
शिक्षण' अशी चार प्रकरणे या विषयाला वाहिलेली आहेत. या 
सर्व प्रकरणांतील विवेचनाला गांधीजींच्या जीवनातील 
आमूलाग्र परिवर्तनाची पार्श्वभूमी आहे. 

१९०४ साली त्यांच्या वाचनात जोन रस्किन या 
इंग्लिश कलाकोविद तत्त्वज्ञाचे 'अनटु धिस लास्ट ' हे पुस्तक 
आले. गांधींनी आपल्या जीवनाचा घाट संपूर्णतः वदलला. 
“फिनिक्स वसाहत? या नावाने ओळखल्या जाणाऱ्या : त्यांच्या 
आयुष्यातल्या पहिल्या आश्रमाची स्थापना गांधींनी केली. या 
आश्रमात अनेक कुटुंवे एकत्र श्रमनिष्ठ, स्वावलंबी सामूहिक 
जीवनाचे प्रयोग करू लागली. या आश्रमातल्या मुलांच्या 
शिक्षणाचा प्रश्न उपस्थित झाला.  . 

वुनियादी जीवनशिक्षणाचा प्रयोग आता पूर्ण 
गांभीर्याने सुरु झाला. अगदी आरंभीच्या काळात फक्त 
त्यांच्या घरातल्या मुलांचेच शिक्षण करण्याची गोष्ट होती. या 
नव्या श्रमनिष्ठ, स्वावलंवी जीवनाचे पाठ स्वतःला आणि 
मुलांना देण्याच्या ओघात त्यांच्या “अक्षर ज्ञाना'ची काही 
प्रमाणात हेळसांड झाली. गांधींनी लिहिले आहे की, “त्यांच्या 
ग्रांथिक - वौद्धिक शिक्षणाविषयी मी बेदरकार होतो असे तर 
मी म्हणणार नाही. पण जरूर पडली तेव्हा ते वाजूला ठेवण्यात 
मला संकोच वाटला नाही.” यावेळी गांधी अजूनही 
जोहान्सवर्गमध्ये वकिली व्यवयाय करीत होते. रोज ते आठ 
किलोमीटर अंतर चालत. ते ऑफिसला जाताना-येताना 
मुलांना वरोवर घेऊन जात, व संभाषणाद्वारे त्यांना 'अक्षर 
ज्ञान' देण्यांचा उपक्रम करीत. पण त्यांचे सार्वजनिक कार्य 
वाढत चालल्याने हा वेळही ते मुलांसाठी नेहमीच काढू शकत 
असत असे नाही. या कारणाने आपण त्यांचे वौद्धिक-ग्रांिक 
शिक्षण पुरेशा प्रमाणात करू शकलो नाही, याची कवूली त्यांनी 
दिली आहे. त्यांनी पुढे असे म्हटले आहे की, “त्यांचे शील 
घडविण्यासाठी त्यांचे जे जे शिक्षण करण्याची मला गरज 
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-करखगंघरचिघजचज, 


्दविवी ब्‌ 


बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


वाटली, ते ते शिक्षण करण्यात मात्र मी कसूर केली नाही.” 
समाजाची सेवा करण्याला मी अग्रक्रम दिल्याने त्यांचे ग्रांथिक 
शिक्षण काहीसे राहून गेले; त्या काळी मी वाप म्हणून आदर्श 
नव्हतो, माझ्यात अनेक कमतरता होत्या, आणि याचे मला 
आज खरे दुःख आहे, असे त्यांनी म्हटले आहे. शील घडविणे 
हे पालकांचे कर्तव्य आहे व त्या कर्तव्यपालनात कसूर होऊ 
देता कामा नये, यावर त्यांनी भर दिलेला आढळतो. 

याच ठिकाणी त्यांनी मातृभाषेत शिक्षणव्यवहार 
घडविण्याचे महत्त्व प्रतिपादले आहे. गांधी मुलांशी गुजराती 
भाषेतून संभापण करीत. त्यांचे सहकारी पोलाक यांचा 
यावरून तीव्र मतभेद होता. मुलांना इंग्रजी भाषेमधून शिक्षण न 
देऊन मुलांचे भविष्य तुम्ही खराव करीत आहात, अशी त्यांची 
गांधींवर टीका होती. गांधींनी लिहिले आहे की, जे पालक 
आपल्या मुलांना अगदी वालपणापासून इंग्रजीत विचार 
करावयास व वोलावयास शिकविण्याची गोष्ट करतात, ते त्या 
मुलांचा व देशाचा द्रोह करतात. देशाच्या अध्यात्मिक व 
सामाजिक वारशापासून अशी मुले वंचित राहतात. यामुळे ही 
मुले तेवढ्या अंशाने देशाची व जगाची सेवा करण्यास अपात्र 
ठरतात. देशाची असूनही परकीय वनतात. इंग्रजी भाषा 
चांगली येण्याला गांधींचा विरोध नव्हता, हेही येथे नमूद केले 
पाहिजे. मुले सहजच द्वि-भापिक वनली, कारण ती 
इंग्लिशभाषिक मंडळीत वावरत होती, असे त्यांनी म्हटले 
आहे. 

वर उल्लेख केलेल्या चार प्रकरणांपैकी नंतरची 
तीन प्रकरणे पुढच्या काळातील टॉलस्टॉय फार्मवरील 
शिक्षणाशी संबंधित आहेत. टॉलस्टॉय फार्मवर हिंदू, मुस्लिम, 
पारशी, ख्रिश्‍चन अशी. विभिन्न धर्माची मुले-मुली होती. 
शिक्षणाची खरी पद्धती कोणती याचे ज्ञान अनुभवांमधून व 
प्रयोग करून संपादन करण्याची इच्छा आपल्याला होती असे 
गांधींनी लिहिले आहे. शिक्षण ही खरे तर मातापित्यांची 
जवावदारी असल्याचे त्यांचे मत होते. पूर्ण वेळ व्यावसायिक 
शिक्षकांची मदत कमीत कमी घेतली जायला हवी, असेही 
त्यांचे मत. टॉलस्टॉय फार्म हे एक मोठे कुटुंवच होते. 'माझे 
स्थान पित्याचे होते' असे लिहून गांधींनी म्हटले आहे की, या 
नात्याने त्यांनी मुलांच्या शिक्षणाची जवावदारी स्वतःची 
मानली. ही मुले वेगवेगळ्या वयांची, वेगवेगळ्या 
पार्श्वभूमीमधून, वेगवेगळे संस्कार घेऊन आलेली होती. शील 
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घडविणे, नीतिविवेकाचे संस्कार करणे हेच खरे महत्त्वाचे 
शिक्षण अशी गांधींची धारणा असल्यांने त्यांनी सर्व मुलांच्या 
शिक्षणाची जवावदारी उचलली. या मुलांच्या मधे त्यांचा पिता 
वनून मी दिवस-रात्र राहू लागलो, असे त्यांनी लिहिले आहे. 
शिक्षणाचा पाया चारित्र्य, शील हाच होय अशी त्यांची धारणा 
होती. 

जीवनोपयोगी उत्पादक कोशल्यांचे शिक्षणही 
मुलांना मिळण्याची आवश्यकता, अर्थातच, गांधींना कळत 
होती. शेती, वागकाम, सुतारकाम, चामड्यापासून वूट-चपला 
तयार करणे अशा हस्तव्यवसायांचे शिक्षण तेथे मुलांना प्रत्यक्ष 
काम करता करता दिले जात असे. सर्व मुले स्वभावतः कामसू 
व प्रामाणिक नव्हती असे लिहून पुढे गांधींनी म्हटले आहे की, 
ते शिस्तीचे भोक्ते होते, तरी ते पुष्कळदा मुलांच्या आळसाकडे 
व कामचुकारपणाकडे जाणूनवूजून दुर्लक्ष करीत. पण कधी 
सक्तीने ते काम करवून घेत. सकती करीत तेव्हा मुले कंटाळत, 
पण विरोध करीत नसत. सक्ती का 'करावी लागत आहे ते 
गांधी समजावूनही देत. मुले ऐकत, पण पुन्हा पुन्हा काम 
सोडून खेळायला पळत, असे त्यांनी लिहिले आहे. गांधीचे 
लिहिणे वाचून छाप अशी उमटते की, त्यांचे मुलांशी नाते 
खेळीमेळीचे होते. कामाच्या वेळी चोख काम करण्याचे महत्त्व 
मुलांना पटे, गांधी त्यांच्याकडून प्रसंगी काम शिस्तीने 
करवूनही घेत. त्याचवेळी गांधी मुलांना आळस करायला, 
चुकारपणा करायला, खेळायला अवसर पण ठेवीत. 

गांधींचा एक मुद्दा फार महत्त्वाचा आहे. त्यांनी 
लिहिले आहे की, जे काम !शिक्षक' म्हणून भूमिका 
वठविण्याऱ्या व्यक्‍ती स्वतः करीत नसतील ते मुलांकडून 
करवून घ्यायचे नाही; ते जे कोणते काम करीत असतील ते 
काम त्यांच्यावरोवरीने 'शिक्षका'नेही करावयाचे, असा 
नियमच टॉलस्टाय फार्मवर त्यांनी केलेला होता. त्यामुळे सर्व 
कामे मुलांनी हौसेने शिकून घेतली. वुनियादी शिक्षणाचे एक 
रहस्यच गांधींनी येथे उलगडून समोर ठेवले आहे. 

'पुस्तकी शिक्षण' या प्रकरणातील विवेचनातून 
पुढील काही गोष्टी ध्यानात येतात. मुलांचे वेगवेगळ्या 
विषयांचे पद्धतशीर शिक्षण होण्याची गरज गांधी अमान्य 
करीत नाहीत. मुलांना त्यांच्या त्यांच्या भाषेत प्राथमिक व 
पायाभूत शिक्षण मिळावे यासाठी त्यांनी पुष्कळ धडपड केली. 
या कामासाठी टॉलस्टाय फार्मवर त्यांच्याखेरीज दुसरे कोणीच 
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नव्हते! तमीळ, उर्दू, गुजराती, संस्कृत - सर्व भाषा गांधीजी 
शिकवीत. या भाषांमधून मुलांना विषय शिकवीत. गांधींनी 
लिहिले आहे की त्यांचे या सर्वच भाषाचे ज्ञान अगदी जुजबी, 
फार तर शाळकरी मुलाएवढेच होते. ते लिहितात “एवढ्या 
भांडवलावर मी काम चालविणार; आणि माझे मदतनीस, ते 
तर माझ्याहूनही कमी शिकलेले! परंतु माझे देशी भाषांवद्दलचे 
प्रे, शिकविण्याच्या स्वतःच्या हातोटीवद्दलचा माझा 
आत्मविश्वास, विद्यार्थ्यांचे अज्ञान व अज्ञानापेक्षाही अधिक 
अंशी त्यांच्या मनाची उदारता, यांची मला फार मदत झाली.” 
या संदर्भात त्यांनी पुढे जे लिहिले आहे ते फार महत्त्वाचे आहे. 
ते लिहितात, “तरी माझे गाडे ढकलत गेले. कारण मी कधी 
आपल्या विद्यार्थ्यांपासून स्वतःचे अज्ञान लपविण्याचा प्रयत्न 
केला नाही. हरेक वावतीत मी जसा मुळात होतो तसाच तेही 
मला समजत होते. त्यामुळे पुस्तकी ज्ञानाच्या वावतीत माझे 
गाढ अज्ञान असतानाही मी त्यांचे प्रेम व आदर कधीही हरवून 
वसलो नाही.” 

पाठ्यपुस्तकांचा वापर गांधींनी जवळपास केलाच 
नाही. ते लिहितात, “माझी अशी समजूत आहे की, शिक्षक 
हाच विद्यार्थ्याचे पाठ्यपुस्तक असावा... मुले डोळ्यांनी ग्रहण 
करतात, त्यापेक्षा कानांनी ऐकलेले कमी श्रमात अधिक ग्रहण 
करू शकतात.” 

गांधी ज्या मुलांना शिकवीत होते ती जवळपास 
सर्व अशिक्षित कुटुंबांमधील, कधी शाळेत न गेलेली होती. ती 
वुद्धिजीवी वर्गातील नव्हती, आणि त्यांना प्राथमिक 
पातळीवरील पुस्तकी शिक्षण देणे पुरेसे होते, या गोष्टी येथे 
ध्यानात ठेवल्या पाहिजेत. भाषांचे, साहित्याचे, वेगवेगळ्या 
विषयांचे जेवढे शिक्षण मुलांना द्यावयास हवे होते तेवढे आपण 
देऊ शकलो नाही, ही कवुलीही गांधींनी दिल्याचे लक्षात ठेवले 
पाडिजे. 

“आत्मिक शिक्षण' या प्रकरणात गांधींची 
वैशिष्ट्यपूर्ण भूमिका स्पष्ट होते. टॉलस्टॉय फार्मवरील मुले 
विभिन्न धर्मांची होती. त्यांच्या त्यांच्या धर्माची, धर्मग्रंथांची 
प्राथमिक ओळख त्यांना करून देणे हा एक भाग होता. पण हे 
खरे आत्मिक शिक्षण नव्हे; हे बौद्धिक शिक्षणच होय, असा 
योग्य अभिप्राय गांधींनी व्यक्‍त केला आहे. ते पुढे लिहितात, 
“आत्म्याचा विकास करणे म्हणजे शील वनविणे, ईश्वराचे 
ज्ञान मिळविणे, आत्मज्ञान प्राप्त करून घेणे... आणि 
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आहे असे मला वाटत होते.” 

गांधी पुढे लिहितात की, मुलांच्या आत्म्याचा 
विकास शिक्षकाच्या वर्तनाच्या प्रत्यक्ष उदाहरणावरून होणार. 
“मी माझ्या मनाशी ठरविले की, मी माझ्यापाशी असलेले 
तरुण मुलगे व मुली यांना वस्तुपाठरूप होऊन राहिले पाहिजे. 
अशा तऱहेने असे शिप्यच माझे शिक्षक वनले.” न 


पुस्तक लिहिले त्यातही काही गोष्टी लिहिल्या आहेत. 
त्यांच्याजवळ राहिलेल्या मुलामुलींमध्ये काही मुलगे “फार 
आडदांड व नाठाळ, तर कोणी उनाड” होते. गांधींनी स्वतःची 
तीन मुले या मुलांच्या संगतीत वाढू द्यावीत याविरुद्ध 
कॅलनवॅक यांचा जोरदार आक्षेप होता. पण ज्या युवकांना 
आपणच आमंत्रित केले आहे त्या मुलांमध्ये व स्वतःच्या 
मुलांमध्ये भेदभाव करणे गैर आहे असे गांधींचे मत. गाधी 
लिहितात, "शिवाय आपण इतरांपासून श्रेष्ठ आहो, अशा 
तऱ्हेचा भेदभाव मी माझ्या मुलांना आजपासून का शिकवावा? 
अशा तऱ्हेचा विचार त्यांच्या डोक्यात घालणे म्हणजेच त्यांना 
आडमार्गाला नेणे आहे.” उलटेही घडून का येणार नाही; ही 
नाठाळ व उनाड मुले चांगल्यांच्या संसर्गाने चांगली वनतील 
असेही का घडू नये? 

मुले व मुली पूर्ण स्वतंत्रपणे एकत्रच उठत-वसत. 
हा सहशिक्षणाचा प्रयोग - सर्वाधिक निर्भय प्रयोग होता. 
आंघोळीसाठी निरागस मुली (ज्या वयाने लहान, १२-१ ३ 
वर्षांच्या होत्या) आणि हे नाठाळ, उनाड मुलगे एकत्रच जात. 
त्यांना त्यांचा मर्यादा-धर्म व आत्मसंयमाचे महत्त्व समजावून 
सांगून, त्यांच्या नैत्तिक जवावदारीचे भान देऊन व त्यांच्यावर 
पूर्ण विधास ठेवून त्यांना ही मोकळीक दिलेली होती. मुले- 
मुली मिळूनच जात असल्याने समूहाची सुरक्षितता लाभत 
होती. सामान्यत: गांधीही ठरलेल्या वेळी झऱ्यावर स्नानाला 
जात. सारी मुले-मुली ओसरीवर गांधींच्या आसपास झोपत. 


मुलगे व मुली एकमेकांसोवत मोकळेपणाने वाढली तर 
त्यांच्यात विकार जागृत न होता निरागस 
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बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


असे गांधींनी लिहिले आहे. 

आंघोळीस गेल्या वेळी एका तरुण मुलाने एक 
दिवस दोन मुलींशी मस्करी केल्याचे वृत्त गांधींच्या कानावर 
आले. आपले पावित्र्य अकलंकित राहील याची निःशंक खात्री 
मुलींना वाटेल व मुलांची दृष्टी निर्विकार वनेल यासाठी 
मुलींच्या शरीरावर कोणते चिन्ह निर्माण करता येईल याचा 
विचार गांधींनी रात्रभर केला. स्वतःचे सुंदर लांवसडक केस 
कापण्याची त्यांनी अनुमती द्यावी यासाठी गांधींनी त्यांची 
शांतपणे समजूत घातली. प्रौढ स्त्रियांना ही कल्पना सहन तर 
झाली नाही, पण त्यामागील गांधींचा सद्हेतू त्यांनी जाणला. 
आरंभी त्या मुलींनी गांधींना नकारच दिला. पण मग त्यांनी 
शेवटी गांधींना अनुमती दिली. गांधींनी त्यांचे केस स्वहस्ते 
कापले. गांधी त्यांची आई वनून गेले होते ही गोष्ट येथे 
ध्यानात ठेवणे महत्त्वाचे. 

या प्रसंगावर गांधींनी “दक्षिण अफ्रिकेतील 
सत्याग्रहाचा इतिहास” या पुस्तकात भाष्य केले आहे. ते 
लिहितात, “नंतर सर्व मुलांच्या वर्गामध्ये मी केस कापण्याची 
गोष्ट का केली (म्हणजे ते कशाचे 'चिन्ह' होते) ते सर्वांना नीट 
समजावून सांगितले. परिणाम सुंदर झाला. परत कधी अशी 
छेडछाड झाल्याचे माझ्या कानावर आले नाही.” गांधी पुढे 
म्हणतात, “या प्रयोगाचे इतरांनी अनुकरण करावे या हेतूने मी 
हे सांगत नाही. एखाद्या विशिष्ट प्रसंगी मनुष्य कोणत्या 
टोकापर्यंत जाऊ शकतो ते सांगण्यासाठी, तंसेच सत्याग्रही 
लब्याच्या विशुद्धतेचे सूचन करण्यासाठी या प्रयोगाचा उल्लेख 
मी करीत आहे. अशा विशुद्धतेतच विजयाचे वीज असते. 
असा टोकाचा प्रयोग करण्याचा अधिकार कमावण्यासाठी 
शिक्षकाला आई व वडील दोन्ही वनता आले पाहिजे. तसेच 
शिक्षकाचे मन पूर्वग्रहदूषित नसेल तरच तसा प्रयोग होऊ 
शकतो. असा प्रयोग करण्यासाठी फार मोठ्या तपश्‍चर्येचे वळ 
पाठीशी असावे लागते.” 

गांधींनी असेही लिहिले आहे की, अशी परस्परांशी 
मोकळेपणाने राहण्याची, एकत्र उठ-वस करण्याची स्वतंत्रता 
देण्याची वा त्याचे शिक्षण देण्याची त्यांची नंतरच्या काळात 
हिंमत राहिली नाही. “माझे मन तेव्हा अधिक निरागस होते” 
असे ते लिहून जातात. कामविकांराविषयीची जाण अधिक 
प्रगल्भ झाल्याने व स्वतःच्या ठायीही विकारांचे सूक्ष्म दर्शन 
घडल्याने आज मी असा सहशिक्षणाचा प्रयोग करण्याच्या 


२३ 


बावतीत भित्रा वनलो आहे, अशी कबुलीही ते देतात. 

टॉलस्टॉय फार्मच्या काळात आपली श्रद्धा व 
साहस यांनी पराकाष्ठा गाठली होती, आणि तीच श्रद्धा व तेच 
साहस यांचा प्रसाद आपणास पुररपि लाभावा यासाठी आपण 
ईश्वराची प्रार्थना करीत आहो असे त्यांनी लिहिले आहे. 

अशा रीतीने गांधींनी स्वतःच्या मुलांना वरोवर 
घेऊन वुनियादी जीवनशिक्षणाचा प्रयोग दक्षिण आफ्रिकेत 
जवळपास दहा-वारा वर्षे केला. सर्व प्रकारच्या, वेगवेगळ्या 
वयांच्या मुलामुलींना वरोवर घेऊन, त्या सर्वांचे आई-वाप 
दोन्ही वनून त्यांनी मोठ्या निष्ठेने प्रयोग केला. हा प्रयोग 
फसला असे त्यांचे मत नव्हते. आपण अनेक अंगांनी कमी 
पडलो, त्याला अनेक समजण्यासारखी कारणेही होती; पण 
आपली दिशा योग्य होती, हेच त्यांचे मत राहिले. गांधी 
मुलांमध्ये रमत, मुलांनाही गांधींसोवत आनंद येई, हे निरीक्षण 
त्यांच्या पुढच्या आयुष्यात अनेकांनी नोंदविले आहे. 

१९१४ साली भारतात परतल्यावर गांधींनी हा 
शिक्षणपद्धतीचा प्रयोग का हाती घेतला नाही, याचा व्यापक 
पुरस्कार का केला नाही, १९३७ पर्यंत ते का थावले याचे 
आश्चर्य वाटते, असे कृष्णकुमारांनी त्यांच्या व्याख्यानात 
म्हटले आहे. भारतात आल्यापासून त्यांनी चालविलेले 
विधायक व संघर्षात्मक राजकारण हे एक प्रकारचे जनतेचे 
वुनियावी शिक्षणच होते हे ध्यानात घेतले म्हणजे आपले 
आश्‍चर्य काहीसे कमी होते असेही कृष्णंकुमारांनी म्हटले आहे. 
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बुनियादी शिक्षणाचा दृष्टिकोन 

वुनियादी शिक्षणाची तीन पायाभूत तत्त्वे 
कृष्णकुमारांनी पुढीलप्रमाणे विशद केली आहेत : “एक तो 
हाध का काम स्कूल में हो। दुसरा, स्कूल की शिक्षा स्थानीय 
परिवेश से जुडी हो । ... और तिसरा, स्कूल में जो जो विषय 
पढाये जाये, जो जो कौशल वढाये जायें, ज्ञान के जो जो क्षेत्र 
वहां वच्चों तक लाये जाये, वह अलग-अलग न होकर संगठित 
हों। उसी तरह से आपस में वंधे हो |” दैनंदिन ऐहिक- 
व्यावहारिक जगण्याची समग्रता व एकात्मता शिक्षणातही 
प्रतिविवित झालेली आपणास गांधींच्या दक्षिण आफ्रिकेतील 
शिक्षण-प्रयोगात आढळून येते. 

वुनियाद म्हणजे पाया. व क 5 
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शकतो. सचेतन पाया आणि अचेतन पाया. इमारतीचा पाया 
रचला तरी त्यातून इमारत आपोआप उभी राहू शकत नाही. 
सचेतन वृक्षाचा पाया, म्हणजे त्याची मुळे जमिनीत भक्कमपणे 
जोमदारपणे रुजली की त्यातून प्राणशक्ती मिळवून वृक्ष 
आपोआप उभा राहतो. फिनिक्स आश्रमातील व नंतर 
टॉलस्टॉय फार्मवरील जीवन-शिक्षणाचा प्रत्यक्ष अनुभव 
घेणाऱ्या प्रभुदास गांधींच्या 'जीवन-प्रभात' या आत्मकथनपर 
हिंदी पुस्तकात त्यांनी या शिक्षणाचे वर्णन 'प्राणवान शिक्षा' 
असे केले आहे, ते यथार्थ वाटते. 

मधल्या काळातला वुनियादी शिक्षणाचा इतिहास 
पाहूच नये, कारण त्याने वुनियादी शिक्षणाची प्रतिमा विद्वूपच 
झाली असे कृष्णकुमारांनी म्हटले आहे. भविष्यकाळात 
बुनियादी शिक्षणाचा प्रयोग करावयाचा झाला तर त्या 
प्रयोगाची ठळक वैशिष्ट्ये काय राहतील, हा प्रश्न विचारात 
घेऊ या, असे त्यांनी म्हटले आहे. 

कोणत्याही शैक्षणिक विचारप्रणालीची परीक्षा 
करण्यासाठी चार घटकांचा विचार तिने कसा केला आहे ते 
समजून घेणे महत्त्वाचे आहे. वालक, शिक्षक, स्थानीय परिवेश 
(पर्यावरण) आणि अभ्यासविषय, हे ते चार घटक वा 'कोपरे' 
होत, असे प्रख्यात शिक्षणशास्त्री जॉन ड्युई यांना अनुसरून 
मार म्हणतात. 

कृष्णकुमार म्हणतात की, आधुनिक मानस- 
शास्त्राने वालकाचे एक प्रारूप प्रमाणित केले आहे. हे प्रारूप 
स्थलकाल निरपेक्ष, वैश्चिक' (युनिव्हर्सल) आहे असा दावा 
आहे. वालकाची जन्मजात स्वभावप्रकृती काय असते 
याविषयी जी मांडणी केली गेली आहे तिच्यावर फ्रेंच 


शिक्षणशास्त्री व तत्त्वज्ञ रूसो यांच्या विचारांचा खोलवर प्रभाव 


आहे. वालक निरागस असते, ते सर्व 'प्रकारच्या वाईट 
प्रवृत्तींपासून मुक्‍त असते; निरागस, मुक्‍त व सुष्ट ही 
वालकाची मूळ स्वभावप्रकृती असते; प्रौढ वनण्याच्या ओघात, 
समाजाचा एक जवाबदार नागरिक / सभासद वनण्या-साठी 
ज्या प्रक्रियेमधून हरेकास जावे लागते त्या प्रक्रियेमुळे 
वालकाची निरागसता संपुष्टात येते, ते वंधनात अडकते, 
आणि त्याच्या ठायी दुष्ट, अनिष्ट वृत्ती-सवयी-वर्तन यांचा 
शिरकाव होतो, अशी ही थोडक्यात मांडणी आहे. 

प्रत्येक वालक एक दिवस अपरिहार्यपणे प्रौढ 
वनणारच असते. निरागसता, उन्मुक्‍तता व सुष्टता या गोष्टी 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


गमवाव्या लागणारच असतात. याला नाइलाज आहे. पण 
म्हणूनच, 'वालका' च्या अवस्थेत असताना त्याला प्रौढ 
व्यवहारी जगाच्या आघातांपासून संरक्षित व पवित्र राखण्यावर 
आधुनिक शिक्षण-विचारात खूप भर दिलेला आढळतो, असे 
कृष्णकुमार म्हणतात. बालक आणि प्रौढ यांच्यात एक विरोध 
आहे. तो निरागसता, उन्मुक्तता व सुष्टता यांवरूनच आहे. 
जवावदारी असण्या व नसण्यावरून आहे. कृष्णकुमार 
म्हणतात, “वच्चा उस प्राणी का नाम है जो एकदम स्वतंत्र हो । 
स्वतंत्र यानी इतना ज्यादा आजाद कि वह किसी भी जिम्मेदारी 
से दूर हो, यानी जिम्मेदारी और वचपन इन दोनों के वीच 
अंतर्विरोध है।” आता, प्रत्येक मुलाला एका टप्प्यावर 
प्रौढांच्या व्यवहारी जगात यशस्वीपणे स्वतःची सामावणूक 
कहून घेण्याचे, स्वतःसाठी एक भूमिका, स्थान व व्यवसाय 
निवडण्याचे, नागरिक वनण्याचे काम पार पाडावयाचे असते 
हे पायाभूत वास्तव आहे. शिक्षणाचे एक मुख्य कार्य मुलांचे 
*सामाजिकीकरण' करणे हे असते. समाजाच्या संदर्भात 
कोणतीही जवावदारी नसलेला, या अर्थाने स्वतंत्र व निरागस 
वालकाला ठाकून-ठोकून समाजाचा सभासद बनविण्याचे काम 
टाळता येत नाहीच. हे वास्तव नाकास्ता येत नाही, म्हणूनच 
वालकाला जितका जास्त काळ स्वतःची निरागसता, स्व- 
तंत्रता जपता व राखता येईल तितकी त्याला सवड देण्यावर 
आधुनिककालीन वाल-शिक्षणशास्त्रात भर दिला गेला आहे. 
'वालकांच्या हक्कांचा जाहीरनामा' ही गोष्ट या विचार- 
प्रणालीचीच एक स्वाभाविक, अटळ परिणती आहे. पण ते 
वालक आहे तोवर त्याला त्याचे निरागस, स्वच्छंद स्वतंत्र 
अस्तित्व जगू-अनुभवू द्या, त्याला आनंदाने, त्याच्या 
स्वाभाविक ऊर्मी व कल यांनुसार वाढू द्या, खेळू-वागडू द्या, 
आत्मविष्कार करू द्या, क्षमता व कौशल्ये आत्मसात करू द्या, 
ही भूमिका सर्वमान्य आहे. समाजजीवनाचा व व्यवस्थेचा एक 
सभासद वनण्याच्या ओझ्यापासून जवावदारीपासून त्याला 
संरक्षित व मुक्त ठेवा, असे आग्रहपूर्वक म्हणणे आहे. शाळा 
ही अशी जागा असली पाहिजे जिथे वालक संरक्षित, 'पवित्र' 
व मुक्‍त असेल. या कारणाने, वालक असेतोवर तरी, सर्व मुले 
ब व त्यांना स्वतःला हवे त्से 

रता यावे, हा आदर्श मानला गेला 


आहे. कृष्णकुमार म्हणतात, “.. .हमारे मन में यह छवि वनी 
हुई है कि वचपन तो वह हे जिसमें" जिमीदारर-नही 


बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


खेलने-खाने का, उन्मुक्त होने का वकत है | यह तो ऐसा वक्त 
है जव हम सव तरह खोये हुए हो ।” 

शिक्षणाचे एक कार्य मुलाला समाजात जगण्यास 
लायक वनविण्याचे (“सोशलायझेशन')) आहे. आधुनिक 
भूमिकेनुसार, प्रथमतः वालकाला वालक म्हणून संरक्षित 
अवकाश उत्पन्न करून देण्याचे, आणि नंतर एका 
समाजव्यवस्थेच्या साच्यात ओतण्याचे अशी दोन परस्पर 
विसंवादी कामे शिक्षणाद्वारे पार पाडावयाची अशी धारणा 
आहे. कृष्णकुमार म्हणतात, “इसमें वच्चे और समाज के वीच 
में एक टकराव है, वडे एवं वच्चे होने के वीच में टकराव हे 
और इस टकराव को यथासंभव संभालते हुए, यथासंभव इस 
टकराव से पैदा होनेवाली चोटों पर मरहम लगाते हुए, वच्चे 
को समाज में दीक्षित कर देने का काम शिक्षा को सोपा ।" 

तात्पर्य असे की, मुलाचे मूलपण/वालपण जपण्या/ 
जोपासण्यासाठी त्याला प्रौढांच्या व्यवहारी जगापासून संरक्षित 
राखणे, मुलावर कोणतीही जवावदारी, विशेषतः 
जीवनोपयोगी उत्पादक असे काम करण्यातील सहभागाच्या 
स्वरूपातील जवावदारी न येईल याविषयी कटाक्ष वाळगणे, 
त्याला स्वच्छंद व स्वतंत्र वागण्यास अवसर देणे हा आधुनिक 
भूमिकेनुसार वालकेंद्री शिक्षणाचा गाभा म्हणता येईल. 

कृष्णकुमार असे म्हणतात, “वुनियादी शिक्षा के 
प्रस्ताव में इन सभी विचारोंका व्यतिक्रम निहित है | ...यह 
प्रस्ताव वच्ये और वडे के वीच में द्वैत स्वीकार नहीं करता । 
...खास तौर से जिस मुद्दे को लेकर सवसे ज्यादा झंझट 
वुनियादी शिक्षा का नाम सुनते ही शुरू हो जाती है, वो झंझट 
है जिम्मेदारी । और खास तौर से किसी चीज को इस तरह से 
वनाना, जिसका समाज में कोई मूल्य हो, कोई मूल्य समाज के 
अर्थतंत्र में आंका जा सके, इस तरहसे वनाकर संतुष्ट महसूस 
करना | इस वात की जिम्मेदारी को वुनियादी शिक्षा के प्रस्ताव 
से अलग करना संभव नहीं है ।” 

येथे हे लक्षात घेतले पाहिजे की, गांधीजींना 
अभिप्रेत असलेली स्वतंत्रता आणि आधुनिक वाल- 
मनोवैज्ञानिक व शिक्षणशास्त्रज्ञ यांना अभिप्रेत असलेली 
स्वतंत्रता यांत मूलभूत फरक आहे. गांधीजींना अभिप्रेत 
असलेली स्वःतंत्रता म्हणजे अशी सर्व प्रकारच्या 
जवावदारीतून मुक्ती नव्हे; तर स्वावलंवन आणि 
आत्मनिर्भरतेमुळे निर्माण होणारी आत्मविश्वासदर्शक स्व- 
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तंत्रता होय. 

हातांनी करायच्या कामाची बालकाला जात्याच 
आवड असते. रोजच्या जीवनात आपल्या व 
शेजारपाजाऱ्यांच्या घरात व परिसरात जी कामे चाललेली 
असतात ती करून पहावीत असे मुलांना स्वाभाविकपणे 
वाटते. त्यासाठी ती धडपडत असतात. यापैकी अनेक कामे 
जवावदारीचे भान वाळगून करायला मुलाला आवडते. ते काम 
उपयोगी पडले, ते उत्पादक अंसले तर मुलालाही जास्त 
समाधान वाटते, आत्मगौरव वाटतो. वुनियादी शिक्षणाचे 
तत्त्वचव हे आहे की लहान मुलांना त्यांना झेपेल इतक्या 
प्रमाणात, रुचेल अशा स्वरूपात अशी विविध कामे 
जवावदारीने करण्यात मोठ्यांवरोवर सहभागी होण्यास पूर्ण 
प्रोत्साहन व अवसर द्यावा. शिक्षणाची ही सर्वांत सहज, प्रभावी 
व कार्वक्षम रीत आहे. 

कृष्णकुमारांनी एक महत्त्वाचा मुद्दा या ठिकाणी 
मांडला आहे : स्वतंत्र, स्वच्छंद, उन्मुक्त बालकाचे रूपांतर 
वयात येत असण्याच्या टप्प्यावर एका पाळीव प्राण्यात जणू 
करावयाचे असते अशी धारणा आढळते. हे काम त्या 
वालकाला चुचकारत, त्याची अनुमती घेत, त्याला सुसह्य 
होईल अशा पद्धतीने, शिक्षेचा धाक व वक्षिशीची लालूच 
दाखवून, कुशलतेने पार पाडून त्याला समाजाचा प्रैढ सभासद 
वनविण्याचे काम शिक्षणाद्वारे पार पाडावयाचे ही धारणा. 
वुनियादी शिक्षणाची धारणा अगदी वेगळी आहे. वालक ज्या 
समूहात लहानाचे मोठे होते त्या समूहाच्या देनंदिन जीवनात 
शिकणे व जवावदारीने कामे करणे यातील भेद मिटवून 
त्याच्या परीने मूल सहभागी होते, तेव्हा वी मधून जसे झाड 
विकसित होते तसे वालक विकास पावते; त्याच्या 
व्यक्तिमत्वात सुप्त असलेल्या संभाव्य शक्‍यता मूर्त होतात. 

वुनियादी शिक्षण देण्याऱ्या शाळेतला शिक्षकवर्ग 
दैनंदिन जीवनाशी निगडीत सर्व जीवनोपयोगी व्यावहारिक 
कामे - उत्पादक कार्ये, सेवेची कामे इत्यादी - करण्यात 
कुशल असलेला, आस्थेने मनःपूर्वक कामे करणारा, 
स्वावलंवी वृत्तीचा असावा लागतो. स्वतःच्या हाताने काम न 
करण्याच्या पांढरपेशा वृत्तीचे संस्कार झालेले शिक्षक यासाठी 
निरुपयोगी ठरतात. वालकांवरोवरच्या सर्वप्रकारच्या 
लहानमोठ्या अंगमेहनतीच्या व हस्तकोशल्याच्या कामांमध्ये 
प्रत्यक्ष सहभाग देणारा शिक्षकवर्ग या शाळांमधून अपेक्षित 
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असतो. शिक्षकाची जवावदारी केवळ विशिष्ट विषयापुरती, 
कामापुरती वा कोशल्यापुरती असून भागत नाही. मुलांचे 
भावविश्व प्रफुल्लित ठेवण्यासाठी, तसेच व्यापक अर्थाने त्यांना 
आपल्या नेतिक जवावदारीसंवंधी जागृत करण्यासाठी 
शिक्षकाचे ठायी मातेची ममता व पित्याची शिस्त या दोन्हींचा 
सुरेख संगम झालेला असला पाहिजे. शिक्षक स्वतःही नैतिक 
निष्ठा वाळगणारे, सदाचरणी हवेत. टॉलस्टाय फार्मवर आणि 
फिनिक्स आश्रमात स्वतः गांधीजी, कॅलनवॅक, मगनलाल, 
पोलाक यांसारखे वरील दृष्टीने सर्वथैव आदर्श शिक्षक मुलांना 
लाभले होते. म्हणूनच ते शिक्षण 'प्राणवान शिक्षण' या दर्जाला 
पोचू शकले. 
कृष्णकुमार म्हणतात की ग्रामीण भागातल्या (वा 
शहरातल्याही) किती शाळांमध्ये पिण्याच्या पाण्याची, मुतारी- 
शाचालयाची, खडू-फळ्याची अशा अगदी पायाभूत प्राथमिक 
साधनांची/ सोयींची अनुपलव्धता आहे यांचे झालेले अभ्यास 
उपलब्ध आहेत. ही स्थिती असेही सांगते की या शाळांमधल्या 
शिक्षकांच्या ठायी वुनियादी शिक्षणाची दृष्टी नाही; साऱ्या 
शिक्षणव्यवस्थेमध्येच या दृष्टीचा अभाव आहे. एरवी यांपैकी 
वहुतेक गोष्टींचा अभाव गावकरी व शाळेतील मुले यांचा 
अभिक्रम, कौशल्य, श्रम आणि स्थानिक साहित्य यांच्या एकत्र 
येण्यामधून दूर होऊ शकतो. कृष्णकुमारांनी म्हटले आहे की 
ज्या ग्रामीण वा शहरी परिसरात शाळा असेल त्या 
परिसरातल्या जीवनातल्या कमतरता भरून काढणे, अनिष्ट 
प्रथा मोडून काढणे, समाजाची शक्‍ती व कुशलता वाढविणे, 
स्वावलंवी कर्मयोगी वृत्ती जोपासणे यासाठी अध्यापक व 
विद्यार्थी यांचा जागृत सहभाग हे वुनियादी शिक्षणाचे 
वैशिप्ट्यच असते. “उन सभी उपक्रमो में पहल के, स्वावलंवन 
कै, अपनी साधन-संपन्नता के प्रतीक वुनियादी शिक्षा के विचार 
म॑ निश्‍चित रूप में निहित हैं |” 
शिक्षकाच्या प्रशिक्षणात विपय कसे शिकवावयाचे 
यावरच भर दिला जातो. विद्यार्थ्याचे एक जीवनही शाळेत व 
शाळेवाहेर चाललेले आहे, याची दखल न घेण्याची भूमिका 
आढळते. शिक्षक फक्त विपय-शिक्षक असतो. मुलगा/मुलगी 
शाळेत येऊन पोचल्यावर, वर्गात आल्यावर सोपवलेला विषय 
शिकवणे एवढेच तो त्याचे काम मानतो. कृष्णकुमारांनी 
दिल्लीला शाळेची वस यमुना नदीत कोसळून अनेकानेक 


*नक्‍्थारत”" शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


मुलांचा मृत्यू ओढवला, त्या दुर्घटनेचे उदाहरण दिले आहे. 
ज्या शाळेची ती मुले होती त्या शाळेचे मुख्याध्यापक व शिक्षक 
यांनी, शाळेची वेळ होऊन गेली तरी, अमूक वसने येणारी मुले 
अजून कशी शाळेत पोचली नाहीत वरे, अशी चोकशी करणे 
तर त्यांचे काम मानले नाहीच; पण दुर्घटनेचे वृत्त 
पोचल्यावरही वर्ग नेहमीप्रमाणे चालू ठेवण्याचीच भूमिका 
घेतली. त्यांचे विद्यार्थी-विद्यार्थीनी वुडून मेली तरी आपले त्यात 
काही कर्तव्य व जवावदारी नाही, असेच शिक्षक आग्रहाने 
म्हणत राहिले; त्या विद्यार्थ्यांचे पालक आपण थोडेच आहोत, 
ही भूमिका. शेवटी शाळेतल्या मोठ्या वयाच्या विद्यार्थ्यांनीच 
शाळा वंद पाडली. इतरही शाळांत ते पोचले आणि झाल्या 
घटनेसंदर्भातले त्यांचे सहविद्यार्थी म्हणून असलेले कर्तव्य 
त्यांनी पार पाडले. वुनियादी शाळेतील शिक्षक मुलांचे आपण 
माता-पिता आहोत ही वृत्ती वाळगणारे असतील. 

आता राहिले स्थानीय परिसर व विषय हे दोन 
घटक वा कोपरे. शाळेत शिकवले जाणारे विषय, त्या 
विषयांचा अभ्यासक्रम, विषय शिकविण्याची पद्धती यांचा 
स्थानीय परिसराशी संवंध नसावा हा कटाक्ष आहे. विपय 
स्वतंत्र आहे व तो सर्वत्र एकाच प्रकारे शिकविला गेला पाहिजे 
अशी मान्यता आहे. मराठी भाषिक समाज घ्या. भोगौलिक- 
सांस्कृतिकदृप्ट्या पुप्कळ वैविध्य आहे. महाराष्ट्राच्या काही 
भागांत आदिवासी लोकांचे पूर्वापार वास्तव्य आहे. पण 
आजचे धोरण असे की, महाराष्ट्र राज्याच्या 
कानाकोपऱ्यातल्या सर्व शाळांमध्ये एकच एक पाठ्यपुस्तक 
वापरले जाते. स्थानिक पर्यावरण, स्थानिक समाजाच्या 
गरजा यांची पूर्ण उपेक्षा करून सर्वांसाठी एक अभ्यासक्रम 
तयार केला जातो. सर्व शाळांमध्ये विपय तेच, अभ्यासक्रम 
तोच व पाठ्यपुस्तकेही तीच. कृष्णकुमार लिहितात, "शिक्षक 
होने का अर्थ है, उन कौशलों का प्रयोग करना जिनकी मदद से 
दी गयी विषयवस्तु को वच्चों को ग्राह्य वनाया जा सके | उस 
विषयवस्तु को जन्म देना शिक्षक का कार्य नहीं है ।” वुनियादी 
शिक्षणपद्धतीत स्थानीय परिसरातील, पूर्वापार चालत आलेले 
जे जीवन असते त्या जीवनाला अधिक सशक्त व निरोगी 
वनविण्यासाठी, ते संवर्धित करण्यासाठी आवश्यक्र व 
उपयोगी विपयांची निवड, त्यांच्या अभ्यासक्रमाची निश्‍चिती, 
व तो रावविण्यासाठी वापरावयाची ' पाठ्यपुस्तके' व रीती या 


-करखगघर चज, 


बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


सर्व गोष्टी शिक्षकाने ठरवावयाच्या असतात. कारण त्यालाच 
स्थानिक परिसर, स्थानिक समाजजीवन, विद्यार्थ्यांची गरज 
यांची सर्वाधिक सम्यक समज असणार व असायला हवी. 
आजचे शिक्षण हे स्थानिक परिसर, समाजजीवन, लोकांच्या 
जीवनाविषयक गरजा, त्यांच्यापाशी असलेले ज्ञान यांना 
विन्मुख राहूनच विचार करते. 

आधुनिकीकरणाच्या जमान्यात शिक्षणपद्धती असे 
गृहीत धरते की पहिल्यापासून चालत आलेले ज्ञान, कौशल्य, 
उद्योग, रीतिरिवाज, मूल्ये, ध्येये ही कुचकामी आहेत. त्या 
साऱ्या गोष्टी मोडीत काढून नव्याच गोष्टींचे शिक्षण लोकांना, 
विशेपत: ग्रामीण भागांतील, निम्नस्तरावरील लोकांना 
द्यावयाचे आहे. जुन्या रुजलेल्या गोष्टी उखडून टाकावयाच्या 
आहेत. कृष्णकुमार लिहितात, “वहुतसे लोग तो सामाजिक 
परिवेश से इतना परेशान हो जाते है कि अपने वच्चों को दूर 
भेज देते है कि इस परिवेश में तो वो विगड जायेंगे । ...भारत 
सरकार ने जो नवोदय स्कूल खोले है, उनमें भी ये परिकल्पना 
है कि वच्चे को उनके परिवेश से निकालकर ही उनकी अच्छी 
शिक्षा संभव है ।” 

विषयवस्तूच्या संदर्भात असे म्हणता येईल की 
मूलोद्योगी शिक्षणात शिक्षणाचा पाया उद्योगकेंद्रित असतो. 
विशिष्ट उद्योग आणि कौशल्ये यांच्या अवतीभवती इतिहास, 
भूगोल, भाषा, गणित, विज्ञान या विपयांची गुंफण करून ते 
मुलांच्या प्रत्यक्ष अनुभूतीशी जोडले जातात. त्यामुळे हे सर्व 
विषय केवळ पुस्तकी, वोजारूप राहत नाहीत आणि 
एकंदरीतच मुलांची ज्ञानग्रहणक्षमता पण वाढीला लागते. 
शिक्षणाच्या केंद्रस्थानी असणारा विशिष्ट उद्योग किंवा 
कौशल्य त्या परिसरातूनच निवडलेला पारंपारिक व्यवसाय 
असल्यामुळे, वालकांना व शिक्षकांना तो परका वाटत नाही. 
स्थानीय समाजाच्या दृष्टीनेही तो उपयोगी ठरतो. आपल्याच 
परिसरातील उद्योगाचे शिक्षण घ्यावयाचे असल्यामुळे 
शिकणारा मुलगा व न शिकलेले आईवाप यांच्यामध्ये 
अनुल्लंघनीय दरी निर्माण होत नाही. असा विपय 
मातृभापेतूनच शिकणे सोयीचे असल्यामुळे शैक्षणिक 
माध्यमाची भाषा व घरची भापा यातील फरकामुळे मुलगा स्व- 
समाजाला दुरावण्याचे कारण राहत नाही. ज्ञानभापा व 
मातृभापा एकच असल्यामुळे विपयाचे आकलनही सुलभ होते. 
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आधुनिक शिक्षणपद्धतीचा दृष्टिकोन आणि आता 
कालवाह्य ठरवल्या गेलेल्या वुनियादी शिक्षणपद्धतीचा 
दृष्टिकोन यातून निवाडा करताना खालील मुद्दे विचारात घ्यावे 
लागतील- 

१. आधुनिक दृष्टिकोनानुसार भारतातील 
पारंपरिक कलाकौशल्यांची वहुमोल ठेव जतन करणाऱ्या, ती 
जोपासणाऱ्या कारागिरांना, केवळ ते निरक्षर आहेत म्हणून, 
अशिक्षित मानले जाते. निरक्षरतेची स्रमस्या निर्माण करणारे 
मागास लोक म्हणून त्यांची अवहेलना केली जाते. पण 
वास्तविक जीवनोपयोगी कोणतेच अंगमेहनतीचे काम किंवा 
हस्तकौशल्य अवगत नसलेले, पण केवळ पांढरपेशी 
लिखापढी करू शकणारे यांना आपण 'शिक्षित' म्हणून 
प्रतिष्ठित वर्गात दाखल केल्यामुळेच खरी राष्ट्रीय समस्या 
निर्माण झाली आहे. 

२. आधुनिक शैक्षणिक विचाराप्रमाणे, शाळांमध्ये 
मुलांकडून उत्पादक श्रम करवून घेणे म्हणजे प्रच्छन्नरित्या 
वालमजुरीला उत्तेजन देणे होय. प्राथमिक शिक्षण सार्वत्रिक 
करून वालमजुरीची अनिष्ट प्रथा हटविण्याची गोष्ट आधुनिक 
शिक्षणपद्धतीमधून केली जाते. (वास्तविक गरीव पालकांच्या 
मुलांना मजवूरीने कामावर जावे लागते, त्यामुळे सक्तीच्या 
प्राथमिक शिक्षणाच्या धोरणाची प्रत्यक्षात अंमलवजावणी होऊ 
शकत नाही, ही खरी गोची आहे.) आर्थिक कमाईसाठी 
मजवूरीने काम करणारे वालकामगार आणि योग्य प्रेरणा व 
मार्गदर्शन मिळाल्यामुळे होसेने उत्पादक अम करणारे आठ- 
दहा वर्पांचे वालविद्यार्थी यात मूलभूत फरक आहे. 
वालकामगारांना पावलोपावलो अपमानित होऊन जी-हुजूरी 
वृत्तीनी जगत आपले काम करावे लागते. त्यांना कामावर 
लावणारा मालक-वर्ग केवळ स्वतःच्या खाजगी लाभाचा 
संकुचित विचार करत असल्यमुळे, फटाके व इतर दिवाळीचे 
शोभेचे दारूसामान निर्माण करण्यासारख्या धोकादायक 
कामासाठी अल्प वेतनावर सहजी मिळू शकणारे वाल- 
कामगार पसंत केले जातात. उलटपक्षी वालकांना स्व- 
निर्मितीचा आनंद मिळावा, त्यांचा आत्मविश्वास वाढून त्यांना 
आत्मसन्मानाची व स्वतंत्रतेची अनुभूती यावी असा प्रयत्न 
वुनियादी शिक्षणपद्धतीत असतो. 

३. वुनियादी शिक्षणपद्धती स्थानीयतेवर भर 
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फास संस्थेद्वारे 


संगणकीकृत 
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देणारी असल्यामुळे ज्ञानसंपादनाचे क्षितिज मर्यादित करते, 

तर आधुनिक शिक्षणपद्धती संगणकावर भर देणारी, म्हणजे 

इंटरनेटट्टारा अद्ययावत्‌ जागतिक ज्ञान विद्यार्थ्यापर्यंत पोचवून 
त्यांचे ज्ञानाचे क्षितिज विस्तारणारी आहे असा दावा केला 
जातो. वास्तविक इंटरनेटद्वारा उपलव्ध झालेला माहितीचा 
वर्षाव म्हणजे खरे ज्ञान नव्हे. या माहितीचे ज्ञानात रूपांतर 
होण्यासाठी विद्यार्थ्यांची आकलनशक्ती, ग्रहणक्षमता विकसित 
व्हावी लागते. वुनियादी शिक्षणपद्धतीत प्रत्यक्ष निरीक्षणाद्वारे, 
अनुभवाद्दारे शिकण्याची संधी मुलांना मिळते व त्यामुळे 
स्थानीय जगापलीकडील मोठ्या जगामधीलही ज्ञान ग्रहण 
करण्याची क्षमता त्यांच्यात निर्माण होते. कारण निरीक्षण, 
अनुभव, प्रचीती हा कोणतेही ज्ञान ग्रहण करण्यासाठी 
आवश्यक असलेला पाया पक्का झालेला असतो. त्यामुळे ते 
ज्ञान ही मुले सहज पेलू शकतात. त्यांना ते भारभूत होत नाही. 
अर्थात्‌ काय घ्यावे व काय टाकावे हा नीरक्षीरविवेकही 
त्यांच्यात तयार झालेला असतो. आधुनिक शैक्षणिक 
पद्धतीतील विद्यार्थ्यांचा केवळ पुस्तकी माहितीवर जास्त भर 
असल्यामुळे इंटरनेटद्दारा उपलब्ध झालेल्या माहितीच्या 
सागरात तो भांवावून जाता. ही माहिती त्यालां भारभूत होते. 
केवळ परीक्षेसाठी तो ती कशीवशी डोक्यात कोंवतो. ते ज्ञान 
त्याने पचवलेले नसल्यामुळे परीक्षेनंतर तो ते सर्व विसरून 
जातो. 

४. आधुनिक शिक्षणपद्धतीत सर्व प्रकारच्या संधी 
सर्वांना खुल्या असल्याचा फक्त आभासच निर्माण केला जातो. 
प्रत्यक्षात ह्या संधी प्राप्त करण्याच्या शर्यतीत पराभूत 
होणाऱ्यांची संख्याच प्रचंड असते. जिंकणाऱ्यांची संख्या 
हाताच्या वोटांवर मोजण्याइतकीच असते. समान संधीच्या 
वल्गना केल्या जातात, पण प्रत्यक्ष तसा प्रत्यय येत नाही. 
परीक्षांमधील अपयशामुळे वैफल्याची, नैराश्याची, 
निरुपायाची भावना प्रचंड प्रमाणात फैलते. दहावी व 
वारावीच्या परीक्षांमधून मुलांची कशी छाटणी होते याचे 
बोलके उदाहरण कृष्णकुमार यांनी दिले आहे. १९९० मध्ये 
भारतभरच्या दहावीच्या परीक्षेला एकूण ८८' लाख विद्यार्थी 
वसले होते. दोन वर्षांनंतर त्यातून वारावी उत्तीर्ण होऊन वाहेर 
पडणाऱ्यांची संख्या फक्त १७.७ लाख होती. नापास 
होणाऱ्यांना अशी जाणीव करून दिली जाते की तुमच्यावर 


'नवथारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


दुसऱ्या कोणी अन्याय केलेला नाही; तुम्ही स्वतःच स्वतःवर 
अन्याय केलेला आहे; पुढच्या शिक्षणाची संधी घ्यायला तुम्हीच 
स्वतःला नांलायकं वनवून घेतले आहे. वुनियादी शिक्षण- 
पद्धतीतील निकप सफलता/विफलता असा नसून कुशलता हा 
आहे. कृष्णकुमार या संदर्भात म्हणतात, “यें चीज मेरे हाथो से 
वनी हुई है इस वात का संतोष इस विचार में निहित है । उसमे 
अच्छाइयां और वुराईया है ॥ ये तो हर तरफ होती है । ये चीज 
मैने वनाई है, कच्ची है- पक्की है, जो भी हो, पर मेरी यह एक 
प्रतिछवि है |” थोडक्यात, वुनियादी शिक्षणपद्धतीमध्ये 
निर्मितीचा आनंद मिळविण्यात प्रत्येके जण सफल होत 
असतो. आपल्या कृतीमधून आपलीच प्रतिमा आपण 
न्याहाळत असल्याचा निर्मळ आनंद लाभतो. प्रत्येकाच्या 
निर्मितीमध्ये गुण-दोप असल्यामुळे कुशलता वाढविण्यासाठी 
प्रत्येकाला मार्गदर्शन होतच राहते, पण कोणीच या 
व्यवस्थेमध्ये पूर्णपणे असफल म्हणून वाहेर फेकला जात नाही. 
५. आजच्या संगणकाच्या युगात विश्वपूंजीवादावर 
आधारलेले 'विश्वग्राम' (४1001 ४11४४०) ही अशीच एक घोर 
फसवणूक आहे. आत्यंतिक विषमता व आत्यंतिक अन्याय 
याचे आजचे विश्वग्नराम हे द्योतक आहे. विश्वग्राममधील 
विपमता व अन्यायाच्या संदर्भात कृष्णकुमार म्हणतात, “इस 
विश्वग्राम में एक देश की मुद्रा हमारे देश की मुद्रा से ७० गुना 
अधिक है । और श्रम के मूल्यांकन के वीच इतना वडा फासला 
है कि एक आदमी के सो घंटों का श्रम, दूसरेवाले के एक 
मिनिट के श्रम के वरावर है |” वुनियादी शिक्षणपद्धतीला' 
अभिप्रेत असलेले विश्वप्नाम विश्ववंधुत्वावर आधारलेले असते. 
*वसुधैव कुटुंवकम्‌' 'यत्र विश्व भवत्येकनीडम्‌' 'सर्वे$त्र 
सुखिन: सन्तु' असे घरट्याचा उवदारपणा देणारे, कौटुंबिक 
जिव्हाळा निर्माण करणारे, मूठभर व्यक्तींनाच नव्हे, तर सर्व 
व्यक्‍तींना सुखकारक व हितकारक असे ते असते. 
गांधीजींचे समग्र जीवन व समग्र गांधी-विचारच 
वस्नाहतवादावर आधारलेल्या दुनियेचा निषेध करतात. 
प्रचलित शिक्षणपद्धती आजच्या ' जी-हुजूरी'च्या आणि 
'शर्यती'च्या दुनियेशी जुळवून घेणारी आहे. आजच्या 
शिक्षणाद्वारे नवसमाज-निर्मिती होऊ शकणार नाही. 
गांधीजीप्रणित नई तालीम प्रचलित दुनियेतील दोपांपुढे मान 
तुकवण्याऐवजी त्याविषयी असहमती दाखवून त्याविरुद्ध 


उ रड डोएड 
"“-ऐञओरोअ 


६ नुर ळच्ठत्ता 
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बुनियादी शिक्षणाची मूलतत्त्वे 


सविनय वंडखोरी करायला शिकवणारी आहे. 

विश्वग्नामच्या आजच्या युगात स्थानीय ज्ञानाची 
महती सांगणे मूर्खपणाचे मानले जाते. विश्व-पूंजीवाद आज 
अनेक माध्यमांद्वारे, राजनैतिक-आर्थिक-सांस्कृतिक संदर्भाद्वारे 
स्थानीय जाणीव वोथट करण्याचा, संपुष्टात आणण्याचा 
प्रयत्न करीत आहे. जणू काही स्थानीयतेविरुद्धचे वकीलपत्रच 
त्याने घेतले आहे. इतिहासक्रमामध्ये स्थानीय ज्ञानावद्दलची 
अरुची, नावड वसाहतवादी संस्कृतीवरोवर निर्माण झाली 
आहे. 

आधुनिक शिक्षणाचे मर्म उलगडून दाखविणारी 
एक खरी हकीकत कृष्णकुमारांनी सांगितली आहे. कमारा ले 
या आफ्रिकी लेखकाने स्वतःचीच गोप्ट सांगितली आहे. 
फ्रान्समध्ये उच्चतम शिक्षण घेण्यासाठी त्यांची स्पर्धा परीक्षेद्वारे 
निवड होते तेव्हा त्यांचा गौरव करून त्यांना निरोप देण्यासाठी 
त्यांच्या खेडेगावी कार्यक्रम आयाजित केलेला असतो. तो 
कार्यक्रम आटोपल्यावर ते सर्व आप्तांचा निरोप घेतात तेव्हा, 
आपली आई या घोळक्यात नाही, असे त्यांच्या लक्षात येते. 
आईचा शोध घेतात तेव्हा, अखेरीस, आई झोपडीत अंधारात 
अश्रू ढाळत वसलेली सापडते. तिच्या जिवाच्या आकांताने 
रडण्याचे कारण खोदून खोदून विचारल्यावर आई म्हणते, 
“तुझ्या वडिलांनी तुला येथल्या प्राथमिक शाळेत घातलं 
तेव्हाच मी त्यांना विनवीत होते की, नका पाठवू या शाळेत 
आपल्या मुलाला. एकदा शाळेची पायरी तो चढला की आपण, 
आपला गाव, आपला समाज त्याला मुकणार; हे शिक्षण 
घेतलेला कोणीही आपल्या उपयोगाचा राहत नाही; तो हे जग 
कायमचे सोडून वाहेरच्या जगात जाणार, त्या जगाचा होणार . 
तुझ्या वडिलांनी माझं ऐकलं नाही. तुला शाळेत घातलं. त्याच 
क्षणी, आजचा दिवसही पहावा लागणार हे मला माहीत होतं. 
तू जाणार हे विधिलिखितच होतं.” असे म्हणून ती पुन्हा 
दुःखातिशयाने रडू लागली. 

ही प्रक्रिया घडत असलेली आपण भारतात प्रत्यही 
व सर्व धरांवर अनुभवीत आहोत. | 

भारतीय अभिजन तर आता आपल्या मुलांना 
घरापासून, परिसरापासून दूर काढून अद्ययावत सोयींनी 
सुसज्ज अशा शाळांमध्ये 'चांगल्या' शिक्षणासाठी पाठविण्या- 
विषयी आग्रही आहेत. त्यांच्या मते सुशिक्षित होणे म्हणजे 


आपल्या अवतीभवतीचा तळागाळात रुतलेला समाज तसाच 
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ठेवून आपण स्वतः, कमलपुष्पाप्रमाणे, त्या “गाळा'चा 
शिंतोडाही आपल्यावर पडू न देता, अलिप्तपणे, दिमाखाने 
मिरवणे. ही कल्पनाच गांधीजींना घातक वाटत होती. 
स्वतःच्या परिसराच्या व समाजाच्या भल्यासाठी आपल्या 
शिक्षणाचा उपयोग करणे हा त्यांना आद्य नीतिधर्म वाटत 
होता. 

कृष्णकुमार म्हणतात, “वुनियादी शिक्षा के विचार 
में ये वहुत वडी वौद्धिक चुनौती निहित हे कि उसकी परिभाषा, 
उसमें निहित ज्ञान की परिभाषा स्थानीय परिवेश से काटकर 
नहीं की जा सकती । वुनियादी शिक्षा का विचार किसी संदर्भ में 
वुनियादी है तो वह समाज-रचना के संदर्भ में ही है । व्यक्तित्व 
के संदर्भ में ही नहीं, समाज की पुनर्रचना के संदर्भ में भी है ।” 
आजच्या दुनियेत जगण्यासाठी लायक वनविणारी आजची 
शिक्षण-पद्धती आहे. नयी तालीम नव्या दुनियेची वुनियाद 
घालण्यासाठी आहे. 

थोडक्यात, हे जग आहे तसे स्वीकारण्यास मी 
मजवूर नाही; उलट माझ्या योग्य जीवनशैलीने त्यामध्ये बदल 
घडवून आणण्यास माझ्यापरीने मी प्रयत्नशील राहीन; ही 
दुनिया खर्‍याची नाही म्हणून मी खोटेपणाने वागण्याऐवजी 
माझ्या खरेपणाच्या वागणुकीमुळे खोटेपणाचे दूषित वातावरण 
निवळवण्याचा प्रयत्त करीन, अशी वृत्ती वुनियादी 
शिक्षणपद्धती जोपासते. आजच्या दुनियेचा आक्रमक नि 
नको, पण आजच्या जगातील 'अमानुप वागणुकी'चा आपल्या 
माणुसकीच्या सहजवृत्तीने विधायक आणि सविनय निषेध 
वुनियादी शिक्षणपद्धतीत नक्कीच अभिप्रेत आहे. 


स्वातंत्र्य संपादनानंतर एकदा सर्व राज्यांचे 
शिक्षणमंत्री विनोवांना भेटावयास पवनारला गेले. 

भारतात कोणत्या पद्धतीचे शिक्षण द्यावे या 
विषयींची चर्चा त्यांना विनोबांशी करावयाची होती. 

विनोवा म्हणाले, 

'मी एका वाक्यात माझे उत्तर तुम्हाला सांगतो. 
तुमच्या स्वतःच्या मुलांना ज्या पद्धतीचे शिक्षण. मिळावे असे 
तुम्हाला वाटते तसे शिक्षण भारतात सर्व मुलांना कसे देता 
येईल याचा विचार करा. याहून अधिक मार्गदर्शनाचे कारण 


नाही.' 


धि अ क. कएऊ 
"“-ऐअओोऊ उ 
"करखगघरचि््जसञ, 
जटा स्वन 


ष्ठ 


जे० कृष्णमूर्ती यांचे शिक्षणविषयक विचार 


देवदत्त दाभोलकर 


असीम आत्मविकास हेच कोणत्याही व्यक्तीचे 
ध्येय असले पाहिजे, प्रत्येकाने पूर्णपणे विकसितप्रज्ञ व्हावे, 
(स्थितप्रज्ञाचा आदर्श तितकासा स्पष्टपणे जे. कृष्णमूर्ति पुढे 
मांडीत नाहीत) त्यांत त्या त्या व्यक्तीचे आणि समाजाचेही खरे 
कल्याण आहे, या विकासाच्या आड येणारी सर्व लौकिक वंधने 
आपण झुंगारून दिली पाहिजेत, हाच जे. कृष्णमूर्तींच्या 
प्रवचनांतून व लेखनातून वारंवार आढळून येणारा विचार 
प्रस्तुत पुस्तकातही पुन्हा आग्रहाने प्रतिपादण्यात आलेला 
आहे. आजच्या शिक्षणाची मोठ्यात मोठी झेप देखील या 
विचाराच्या वाह्यकक्षेलाही स्पर्श करू शकत नाही. असा स्पर्श 
करावा ही आकांक्षाही आजच्या शैक्षणिक प्रयत्नात नाही. 
यामुळे जे. कृष्णमूतींचे विचार आगळे आहेत म्हणूनच काहीशा 
प्रेमादराने आपल्याला पुस्तक खाली ठेवता आले असते. परंतु 
एकूण विवेचनात आजच्या शिक्षणपद्धतीची जी विचिकत्सा जे. 
कृष्णमूर्ती यांनी केलेली आहे ती कोणालाही मौलिक वाटावी 
अशीच आहे. 

जे. कृष्णमूर्ती यांची टीका कोणत्याही विशिष्ट 
संस्थेला किंवा देशाला उद्देशून नाही. सर्व जगातील प्रचलित 
शिक्षणसंस्था त्यांना अमान्य आहेत. त्यांना ठराविक 
चाकोरींतून जाणारे शिक्षण नको आहे. चांगुलपणा, ध्येयवाद, 
सदाचार ही देखील जर पढिकपणे, कर्मठ आचाराने, आग्रहाने 
शिकविली जात असतील तर ती त्यांना त्याज्य आहेत. 
आत्मप्रेरणा हीच मानवमात्राच्या आचाराचा आधार 
असावयास पाहिजे असे त्यांना वाटते. ही प्रेरणा जागृत व 
सफल कशी होईल याविषयी शिक्षणाने प्रयत्नशील असावे, 
परंचु या प्रेरणेच्या अभावी केवळ यान्त्रिक चांगुलपणा निर्माण 
करण्याच्या भरीस त्याने पडू नये असा जे. कृष्णमूर्ती यांचा 
आग्रह आहे. या निकपांवर जगातील आजची कोणतीही 
शिक्षणपद्धती किंवा कोणतेही विद्यापीठ उतरू शकत नाही, ही 
गोष्ट उघड आहे. शिक्षणाविषयीचा त्यांचा आदर्श त्यांच्याच 
शब्दांत असा आहे : “आजचे शिक्षण केवळ तान्त्रिक आहे. या 
शिक्षणाने वौद्धिक कसरतीत विद्यार्थी तरवेज होतो. परंतु 
त्याचा खरा आत्मिक विकास होत नाही. त्याची सर्वांगीण 
वाढ खुरटलेली, खुंटलेलीच राहते. त्याच्या सृजनशील 


प्रवृत्तींचा उन्मेप पहावयास मिळत नाही. खऱ्या शिक्षणाने 
'सत्यं शिवं सुंदरम्‌' यांची प्रतीती जीवनात आणून दिली 
पाहिजे. व्यक्‍ती आणि व्यक्‍ती, व्यक्‍ती आणि समाज यांमधील 
संवंध सरल स्नेहमय केले पाहिजेत. जीवनाला नवीन 
दृष्टिकोण मिळवून दिला पाहिजे. आणि शिक्षण जीवनस्पर्शी 
व्हावयाचे असेल तर ते आत्मस्पर्शी (अहंकेन्कद्रित नव्हे) झाले 
पाहिजे. खऱ्या शिक्षणाने आत्मपरिवर्तनाची प्रेरणा मिळते. ते 
दुराग्रही तर नसतेच परंतु सदाग्रहीही पण नसते; ते सत्मवृत्त, 
निर्मल व निराग्रही असते. एखादी चांगली वाटणारी 
क्रांतीदेखील हट्टाने व आकसाने घडवून आणणे इष्ट नसते 
असा या शिक्षणाचा दृष्टिकोण आहे. दया, क्षमा, शांती, साधी 
राहणी, अध्यात्मवृत्ती असे दैवी गुण या शिक्षणाने अंगी 
वाणवले जातात. या अशा शिक्षणानेच व्यक्तीचे कल्याण व 
समाजाचेही कल्याण साधले जाईल.” 

आजच्या शिक्षणात जे. कृप्णमूर्तीना या गोष्टींचा 
मागमूसही आढळत नाही. आजची समाजपरिस्थिती, विद्यार्थी, 
शिक्षक, शिक्षणसंस्था या सर्वांवर त्यांनी आपल्या टीकेची धार 


चालविली य कटु असली तरी ती यथायोग्यच आहे 
याची मनोमन सारखी राहते. 
व्यक्तिसुधारणेवर भर 


या सर्व विवेचनात समाजपरिस्थिती व शिक्षण 
याच्या परस्परसंवंधाचे जितके स्पष्ट विवेचन पाहिजे होते 


तितके केले गेलेले नाही असे मात्र वाटल्यावाचून राहत नाही. 
आजचे शिक्षण युद्ध, उपासमार व दैन्य यांचे जनक आहे असा 
आक्षेप जे. कृष्णमूर्ती घेतात. “आत्मज्ञान' न शिकविता तंत्र- 
विज्ञानावर आजचे शिक्षण अधिक भर देते आणि त्यामुळे 
विद्यार्थीही कार्यक्षम, पासूनपुसून काढलेली रुक्ष रेखीव यंत्र 
होऊनच वाहेर पडतात. (भारतात तर तितकेही साध्य होत 
नाही!) शिस्तीची कांचणी सारखी विद्यार्थ्यांच्यामागे लावलेली 
असते, त्यामुळे त्यांची आत्मप्रेरणा दडपली जाते आणि खरे 
शिक्षण अखेर वाजूलाच रहाते. या परिणामाला परिस्थिती 


पुष्कळशी जवावदार आहे हे जे. कृष्णमू्तींनीं स्पष्ट सांगितले 
आहे. भोतिक विकास हवा असेल तर उच्च प्रतीचे तंत्रविज्ञान 


०: ु 
मिती तथद्धन 
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आवश्यकच आहे. भौतिक विकास आत्मविकासाच्या आड 
येत असेल तर भौतिक विकास मागे ठेवूनही 
आत्मविकासाकडेच लक्ष पुरविले पाहिजे व समाजाने आपली 
आर्थिक घडी त्या दृष्टीनेच वसविली पहिजे असा स्पष्ट आग्रह 
मात्र जे. कृष्णमूर्ती यांनी निदान या पुस्तकात तरी कोठेही 
धरल्याचे आढळत नाही (ती भूमिका गांधीजी व विनोवाजी 
यांनी स्पष्टपणे घेतलेली आहे). परंतु हा निर्णय घेतल्याखेरीज 
तंत्रविज्ञानावरील भर कसा कमी करता येईल हे लक्षात येत 
नाही. स्वयंप्रेरणेतून स्वतंत्र विचार, नवीन मूल्ये निर्माण 
होतात. या नवविचारातूनच पुढे क्रांती निर्माण होते. यामुळे 
आपली सत्ता अवाधित रहावी असे वाटणारे वर्ग, 
शिक्षणपद्धतीतच स्पयंप्रेरणेची निर्मिती होणार नाही, अशी 
काळजी घेतात. यामुळेच सरकार व धर्म यांच्या मार्गदर्शनाने 
चालणारे शिक्षक यांत्रिक, शिस्तवद्ध, कार्यक्षम, परंतु 
स्फूर्तिशून्य होतात. पिळवणुकीवर आधारलेल्या समाज- 
रचनेच्या शिक्षणपद्धतीतून एवढीच अपेक्षा राखता येईल 
असाही एक ओझरता उल्लेख जे. कृष्णमूर्ती यांनी केला आहे. 
परंतु त्याचेही अधिक विवेचन त्यांनी केलेले नाही. त्यांच्या 
एकूण विवेचनाचा हा भाग त्यामुळे अपुरा वाटतो. समाजरचना 
व शिक्षणपद्धती यांचा अटळ परस्परसंवंध सिद्ध झाल्यानंतर 
शिक्षणपद्धतीत वदल करावयाचा झाल्यास समाजरचनेत 
वदल करण्यापासून सुरवात केली पाहिजे, किंवा 
शिक्षणपद्धतीतील कोणताही वदल समाजरचनेत वदल 
झाल्याखेरीज यशस्वी होऊ शकणार नाही, हे ओघानेच येते. 
सर्वांगीण सामाजिक क्रांती झाली की व्यक्‍्तिमात्राचे आत्मगत 
परिवर्ततनही आपोआपच होईल असा आजवरच्या क्रांति- 
कारकांचा विश्वास होता. या विश्वासावरच आजवरच्या 
इतिहासातील क्रांत्या घडून आल्या व आजही घडविल्या जात 
आहेत. परंतु एका क्रांतीतून दुसरी क्रांती निर्माण होते, एक 
जुलमी सत्ताधीश जाऊन दुसरा येतो, आणि जनतेचे सुख व 
स्वातंत्र्य ही मात्र सारखी धोक्यातच राहतात, असा अनुभव 
आल्यापासून अनेक विचारवंतांचा या मार्गावरचा विश्वास 
उडाला आहे. 'आधी कळस मग पाया रे' अशी रचना अखेर 
गडगडते हा इतिहासाचा दाखला आहे. यामुळे प्रथम व्यक्‍ती 
सुधारली की समाज आपोआप सुधारेल या भूमिकेप्रत आज 
विचारवंत आले आहेत. अशा विचारवंतांपैकीच जे. कृष्णमूर्ती 
हे एक आहेत. मानवेंद्रनाथ रॉय, विनोवाजी यांचीही नावे या 
संदर्भात सांगता येतील. कदाचित झटपट क्रांतीच्या प्रतिक्रियेचे 
हे दुसरे टोक असेल आणि या दोन विचारसरणीच्या 
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व्यावहारिक समन्वयातूनच वहुधा आपल्याला आपला मार्ग 
काढावा लागेल. सर्वांचे परिवर्तन कसे होईल याची काळजी 
करीत न वसता स्वतच्या परिवर्तनापासून सुरवात करावी, 
त्याचे सुपरिणाम समाजात आपोआप पसरत जातील असेच 
व्यक्तिमात्राच्या सुधारणेवर भर देणाऱ्या विचारवंतांचे सांगणे 
असते. जे. कृष्णमूर्तीही त्यांच्या शैक्षणिक प्रयोगाविषयी असेच 
करावयास सांगतात. आपण आपले कर्तव्य करीत आहोत या 
व्यक्तिगत समाधानासाठी हे ठीक आहे. परंतु यातून संपूर्ण 
क्रांती आवश्यक त्या अवधीत पुरी होऊ शकेल काय, हा प्रश्न 
अखेर उरतोच. सद्भावनेवर आधारलेल्या क्रांतिकारक 
प्रयत्नांना अंशत: तरी सफलता मिळू शकते हे 
भूदानचळवळीने सिद्ध केले आहे. नवविचारांच्या लोकांना 
आज हा एक मोठाच दिलासा आहे. 


आजचे विद्यार्थी 

आजच्या विद्यार्थ्यांचे चित्र हे जे. कृष्णमूर्ती यांनी 
अचूकपणे रेखाटले आहे. आपण कुणीतरी मोठे व्हावे, आपले 
जीवन सुखाचे जावे, आपल्याला जीवनात स्थैर्य व सुरक्षितता 
यांचा लाभ व्हावा अशी आजच्या विद्यार्थ्याची अपेक्षा असते व 
या गोष्टी साध्य होण्यासाठी लागणाऱ्या गुणांच्या जोपासनेची 
अपेक्षा तो व त्याचे पालक शिक्षणापासून वाळगीत असतात. 
जीवनातील यशापयशाच्या मोजमापानेच सर्व गोष्टींचे महत्त्व- 
मापन केले जाते. यशाची आशा व अपयशाची भीती याच या 
लोकांच्या जीवनातील प्रमुख प्रेरणा असतात. या आशा- 
आकांक्षांच्या हव्यासाने व्यक्तिमत्व प्रफुल्ल न होता त्याचा 
विकास खुरटतो. हा विद्यार्थी गतानुगतिक असतो. कोणत्याही 
प्रकारचे असमाधान त्याच्या ठिकाणी आढळून येत नाही. 
खऱ्या समाधानाप्रमाणेच खरे असमाधान हेही दुर्मिळच असते. 
अशा असमाधानाने अस्वस्थ असणारे काही वेचक विद्यार्थी 
आढळतात. असमाधानाच्याही दोन प्रतिक्रिया जे. कृष्णमूर्ती 
यांनी सांगितल्या आहेत. एक प्रतिक्रिया उत्कट उत्पाती 
स्वरूपाची असते. ही अर्थातच अनिष्ट होय. दुसरी प्रतिक्रिया 
आंतरिक परिवर्तनाला जन्म देते. ही प्रतिक्रियाच खऱ्या 
शिक्षणाला अभिप्रेत असते. परंतु या विशिष्ट प्रतिक्रियेत 
असमाधानाची परिणति करण्यासाठी लागणारे मार्गदर्शन 
करण्याची कुवत फारच थोड्या शिक्षकांच्या अंगी असते. 
वहुसंख्य विद्यार्थी काही काळ असमाधानाचे उदासरम्य नाटक 
करून अखेर परिस्थिती वाकवील त्याप्रमाणे वाकून, 
परिस्थितीशी झगडा होणार नाही प की -प्रकारची आपल्या 
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जीवनाची घडण करतात. विद्यालयांतून मिळणारे शिक्षण हेही 
केवळ तंत्रविज्ञान असते. नवनिर्मितीची भूक त्यातून भागू 
शकत नाही; बहुधा ती निर्माणही होऊ शकत नाही. विषय 
पाठ होतात पण त्यांचे आकलन होत नाही. आपला आंतरिक 
विकास होत आहे, आपल्या जीवनाला, आपल्या 
आत्मप्रेरणेला साजेसा आकार आपल्या प्रयत्नांनी येत आहे 
असा अनुभव तर कधीच येत नाही. कारण या अनुभवाला 
आपल्या शिक्षणाच्या चाकोरीत वाव नाही. व्यक्तिमत्वाचा 
सर्वांगीण विकास (केवळ सर्वांगीण ज्ञान नव्हे) त्यामुळे घडून 
येऊ शकत नाही. एक यांत्रिक शिस्त विद्यार्थ्यांवर लादण्याचा 
प्रयत्न केला जातो. कधी कधी सोज्वळ तयार ध्येये 'रेडीमेड' 
कपड्यासारखी त्याच्या अंगावर चढविली जातात आणि 
त्याची आंतरिक स्वयंप्रेरणा मात्र दडपली जाते. शिक्षकांचे व 
त्याचे संवंध हार्दिक स्नेहाचे नसतात. त्यांच्याविपर्यी मनापासून 
आदर असाही त्याला वाटत नाही. दीडशे विद्यार्थ्यांच्या वर्गात 

आणि दोन हजार विद्यार्थ्यांच्या विद्यालयांत हे संवंध 

साहजिकपणेच दुरावतात. एकेक व्यक्‍ती म्हणून प्रत्येक 
विद्यार्थ्याच्या विकासाची काळजी घेतली जात नाही. तितकी 
सवडही होण्यासारखी नसते. तशी आवश्यकताही कोणाला 

भासत नाही! एका यांत्रिक परीक्षेतील गुणमानावर त्याच्या 

विद्यार्जजाचे मोजमाप केले जाते आणि कंगोरे पाडलेले एक 

यंत्राचे चाक आपले मानाचे, सुखाचे स्थिर निश्‍चित स्थान 

शोधीत वाहेरच्या जगाच्या प्रचण्ड कारखान्यात भिरभिरू 

लागते! 

कार्यक्षमतेच्या निकषावर हा विद्यार्थी कदाचित 

उतरेल. परंतु व्यक्तिमत्वाच्या विकासाच्या दृष्टीने शिक्षणाने 

त्याला काय दिले? 'शून्य' असे जे. कृष्णमू्तींचे उत्तर आहे 

आणि या उत्तरात आपल्यालाही फरक करावा असे वाटणार 

नाही. 


शिक्षकाचा आदर्श 

शिक्षकाचा जो आदर्श जे. कृष्णमूर्ती यांनी रंगविला 
आहे तोही पाहण्यासारखा आहे. या शिक्षकाच्या ठिकाणी 
उत्कट ज्ञानपिपासा असावयास हवी तरच तो विद्यार्थ्याची 
ज्ञाननालसा जागृत करू शकेल. केवळ व्यवसाय म्हणून 
शिक्षणक्षेत्रात शिरणारे लोक शिक्षक म्हणून निरुपयोगी 
आहेत. केवळ तांत्रिक ज्ञान देण्यावर समाधान मानणारे 
शिक्षक हे खरे शिक्षकच नव्हेत. जे. कृष्णमूर्ती लिहितात : 
“खरा शिक्षक केवळ म्गेठ-मोठ्या शिक्षणसंस्था उभारण्याचा 
हव्यास धरीत नाही. राजकारणात पडून राजकारणी लोकांच्या 


'नवथारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


हातातील खेळणेही तो होत नाही. फार काय, एखादे ध्येय, 
एखादी कल्पना, श्रद्धा, आपले राष्ट्र - अशा एखाद्या 
गोष्टीच्या पूर्णपणे आहारी जाऊन तो आपले आत्मविकासाचे 
स्वातंत्रय गमावीत नाही. त्याचे जीवन आंतरिक समृद्धीने 
विनटलेले असते आणि त्यामुळे त्याला जगापासून कसलीच 
अपेक्षा असत नाही. त्याला महत्त्वाकांक्षा नसते. सत्तेचा लोभ 
नसतो. आपल्याला मान किंवा स्थान मिळावे या हेतूने तो 
शिक्षणक्षेत्रात आलेला नसतो. यामुळे समाजाचा किंवा 
सरकारचा कोणताच जोर त्याच्यावर चालण्यासारखा नसतो. 
एखाद्या जातिवंत कलावंताची आपल्या कलेशी असावी 
त्याप्रमाणे याची आपल्या शिक्षणकार्याशी निरपेक्ष अव्यभिचारी 
निष्ठा असते. हा एकवेळ उपाशी मरेल परंतु आपल्या निष्ठेशी 
प्रतारणा करणार नाही. तंत्रज्ञ, स्थापत्यशास्त्रज्ञ हे संस्कृतीचे 
इमले उभे करू शकत नाहीत. संस्कृतीचा खरा आधार असे हे 
शिक्षकच होत.” 
वेगळ्या शब्दांत, हा ' पुराणकालीन खऱ्या 
ब्राह्मणाचा आदर्श आहे. अशा शिक्षकांना चांगल्या समाजात 
आपल्या योगक्षेमाची काळजी वहावी लागू नये, समाजानेच 
कृतज्ञतेने तो भार वहावा असेही जे. कृष्णमूर्ती यांनी सुचविले 
आहे. आदर्श शिक्षकाच्या या रेखाकृतीशी आपली मनोमन 
जरी आपण तुलना केली तरी आपण आज कोणीकडे 
भरकटत आहोत याची जाणीव होईल. एखाद्या आदर्श 
शिक्षकाने आदर्श विद्यार्थ्याला त्याच्या आत्मविकासाला पोषक 
होईल अशी मदत करीत रहावे, आपली कोणतीही मते 
त्याच्यावर लादू नयेत, फळ उवबून-कुववून पिकविण्याचा हट्ट 
धरू नये, मग त्यातून जे निर्माण होईल तेच खरे शिक्षण होय. 
शिक्षणाचे ध्येय ते हेच आणि मर्यादाही पण हीच. मोठ्या 
सामुदायिक प्रमाणावर हा प्रयोग होणे अशक्य आहे. असे 
शिक्षक हाताच्या वोटावर मोजण्याइतके उभ्या जगातही 
सापडणार नाहीत. या शिक्षणाचा काळही विद्यापीठांतून 
मिळणाऱ्या शिक्षणाच्या काळापुरताच मर्यादित करावयाचे 
कारण नाही. किंवहुना या शिक्षणाची सुरवात विद्यापीठीय 
शिक्षणानंतरही कदाचित करणे योग्य होईल. मात्र पुढील 
या विघातक होतील असे संस्कार पूर्वकालात 
जाच मयर 6 मद एवढी काळजी मात्र 
(वी डळ . जे. कृष्णमूर्तीचा आग्रह शक्‍य 
प्रथाग व्हावेत व लहान वयापासूनच त्यां 
प्रारंभ व्हावा असा आहे पालकांनी वाळक 
घ्यावयाचे ठरविले तरच क सुजाण पालकांनी हे काम हाती 
शक्य आहे. आजच्या सार्वजनिक 


शिक्षणपद्धतीत आतून 
तीत आतून अशी काही सुधाऱणा नजीकच्या 
डड हु 


जे० कृष्णमूर्ती यांचे शिक्षणविषयक विचार 


काळात होऊ शकेल अशी अपेक्षा वाळगणे अधिक 
आशावादीपणाचे होईल. जे. कृष्णमूर्तीच्या अपेक्षांच्या 
अनुरोधाने विचार करता त्यांच्या आदर्शाच्या जवळपास 
येणारी अलीकडील काळातील गांधीजी-विनोवा ही एकच 
जोडी माझ्या डोळ्यांपुढे प्रमुखपणे उभी राहते. परंतु असंख्य 
'सुशिक्षितां' पेक्षा अशी एक जोडीही अधिक प्रभावी होऊ 
शकते व जग हालवू शकते. यामुळे सार्वत्रिक न होऊ शकणारा 
आदर्शही केवळ कौतुकास्पद (किंवा उपहासास्पद!) आहे असे 
मानावयाचे कारण नाही. 


आजच्या शिक्षणसंस्था 

शिक्षणसंस्थातील अधिकारी वर्गाविपयीही. जे. 
कृष्णमूर्ती यांनी काही विचार पुढे मांडले आहेत. या वावतीत 
त्यांनी पुढे मांडलेला आदर्श हा आजीव सभासदांनी 
चालविलेल्या महाराष्ट्रातील काही प्रमुख शिक्षणसंस्थातून 
काही प्रमाणात तरी आज अस्तित्वात असल्याचे आढळून 
येईल. विद्यालयांत कोणत्याही एका व्यक्‍तीचे वा गटाचे 
अधिपत्य न राहता सर्व शिक्षक वर्गाने सहकाराने कामे पार 
पाडावीत, या सहकाऱ्यांत उच्चनीचभाव नसावा व या 
सहकाऱ्यांच्या वैठकीत सर्व प्रश्नांची मोकळेपणाने सविस्तर 
चर्चा व्हावी असे जे. कृष्णमूर्ती यांनी सुचविले आहे. आपल्या 
खाजगी शिक्षणसंस्थांतून आजीव सभासदांच्या पुरती तरी ही 
समानतेची भावना पुष्कळशा प्रमाणात अस्तित्वात असते. सर्व 
शिक्षकांचा आजीव सभासदांत समावेश होत नाही ही या 
आदर्शाच्या दृष्टीने एक उणीव म्हणून दाखविता येईल. सर्व 
सहकारी शिक्षकांना समानतेच्या भूमिकेवर आणणे जे. 
कृष्णमूर्ती यांना अभिप्रेत आहे. परंतु आजीव सभासदांच्या 
परस्परसंवंधाच्या दृप्टीनेही जे. कृप्णमूर्ती यांनी मांडलेले 
विचार मननीय आहेत. ते म्हणतात : “आपले ध्येय कोणते 
याचीच जर या शिक्षकांना जाणीव नसेल तर लहानसहान 
गोष्टीवरून त्यांच्यात हेवेदावे, मत्सर आणि भांडणे निर्माण 
होतील हे उघड आहे. परंतु शिक्षणाच्या पवित्र क्षेत्रात आपण 
काहीतरी विशेप करून दाखविणार आहोत अशी ईर्पा जर 
असेल तर त्या एका ईर्पेपुढे इतर सर्व किरकोळ मतभेद मागे 
पडतील किंवा विरूनही जातील आणि मग वैठकीच्या वेळी 
*कोण चुकला? यापेक्षा 'काय घडले' याची सखोल चर्चा सुरू 
होईल. शिक्षणक्षेत्रात काम करण्याची आपली तळमळ किती 
उत्कट आहे यावरच या गोष्टी अवलंवून राहतील. प्रत्येकाच्या 
वेगवेगळ्या वैयक्तिक अडचणी असू शकतील. त्या समजून 
घेऊन सर्वांना आपण आपल्या कामात सहकारी करून 


अनुक्रमणिका 
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सामावून घेतले पाहिजे. केवळ काहींनी कामाला हात 
घालावयाचा आणि इतरांनी फक्त मतदानासाठी हात वर 
करावयचा, अशा रीतीने कोणतीच महत्त्वाची कामे तडीला 
जात नसतात.” आजीव सभासदांच्या संस्थांच्या अस्तित्वाची 
जाणीव जे. कृष्णमूर्ती यांना असल्याचे दिसत नाहीः परंतु 
तरीही त्यांनी अशा संस्थांचे इतके समर्पक वर्णन केले आहे 
याचे आश्‍चर्य वाटते. मू 

जे. कृप्णमूर्ती यांच्या विवेचनातून निर्माण होणाऱ्या 
काही शंका सांगून हा लेख संपवू. ते पुढे ठेवतात तो शिक्षणाचा 
आदर्श हा पराकोटीचा व अशक्यप्राय असा वाटतो. त्यांच्या 
कसोटीला उतरणारा शिक्षक हा जवळजवळ ज्ञानी मुक्‍तपुरुष 
असला पाहिजे व विद्यार्थ्याचीही प्राथमिक तयारी अखेर त्या 
पदवीपर्यंत पोहोचण्याची असली पाहिजे. मोठ्या प्रमाणात 
याचा प्रयोग होणे त्यामुळे अशक्य आहे. परंतु त्यामुळे तात्त्विक 
विवेचनाला काही विशेष वाधा येते असे नव्हे. परंतु या 
नवशिक्षणाने आपल्याला समाज वदलता येईल, अशा 
प्रकारच्या अपेक्षा वाळगणे चुकीचे ठरेल. हा प्रयोग शिक्षकांनी 
करावा, सुजाण पालकांनीही करावा असे त्यांनी सुचविले 
आहे. शिक्षक तर अपुरे आहेतच. सुजाण पालक तरी कोठे 
आहेत? कारण पालकांच्या योग्यतेची कसोटीही शिक्षकांच्या 
योग्यतेच्या कसोटी इतकीच अवघड असणार. ज्यांचे स्वतःचे 
मन विमुक्त नाही तो दुसऱ्याच्या मनाची वंधने काय तोडणार? 
स्वतःपासूनच प्रयोंगाला सुरवात करावी म्हणूनही त्यांनी 
सुचविले आहे. परंतु लहानशी संस्था, त्या संस्थेसाठी 
लागणारा पैसा, सरकारी साहाय्य या अधिक व्यापक 
प्रमाणावरच्या प्रयोगाची चर्चाही काही प्रमाणांत त्यांना टाळता 
आली नाही. आणि व्यक्तिगत भूमिकेवरून सामाजिक 
सार्वत्रिक भूमिकेवर आले को अनेक प्रश्न-उपप्रश्नांचे मोहोळ 
मनात उठल्याखेरीज राहात नाही. परंतु निश्‍चित व्यवहारी 
विधायक सूचना करण्यापेक्षा एका महत्त्वाच्या प्रश्नाविषयी 
आपल्याला जागे करून आपल्या विचारांना चालना देण्याचे 
कार्य ही प्रवचने करतात. यातच त्यांची यशस्विता आहे. आणि 
विचारांना चालना देण्याचे काम करणे हीच जे. कृप्णमूर्ती यांची 
विशेप प्रवचनपद्धती व कार्यपद्धतीहीपण आहे. 
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न ही ज्ञानेन सदृशम्‌ 
पवित्रम्‌ इह विद्यते । 


० वा 
क.मी हि 
वि बझ . ज्म 
'च्यनालस्तवश र री 
विभाग दुसरा 


अद्यतन 


“₹01०8॥0115 080019 0७ 
॥61085(00(81181118(15110081111181.” 


प्रत्येक व्यक्‍तीतील सुप्त सर्वोत्तम क्षमता 
व्यक्‍त व विकसित करणे हे खरे शिक्षण आहे. 


“| ८8॥8४७९॥/ ५800828380 


४॥॥०॥8५॥9॥०९8९1 801०820 8112009 0 
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जो पदवीधर दीन दरिद्री देशबांधवांच्या त्यागावर 
आपले शिक्षण पूर्ण केल्यानंतर त्यांना विसरतो 
तो प्रत्येकजण देशद्रोही आहे असे मी मानतो. 


- विवेकानंद. 
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मराठीचा विकास: महाराष्ट्राचा विकास क 0) 006000): डु 
अनुक्रमणिका राज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे 4.5 


संगणकीकृत द्वारा प्राज्ञषपाठशाळामडळ, वाड 


जे०पी० नाईक : उदात्त विफलतेतील साफल्य 


देवदत्त दाभोलकर 
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७॥/७5-४०-10-0८.' 


जे.पी.नाईक यांच्या जीवनातील ही मूलभूत व्यथा 


होती व ती शेवटपर्यंत तशीच अशांत अस्वस्थ अवस्थेत 


राहिली. सुमारे पाऊणशे वर्षांपूर्वी गोपाळ कृष्ण गोखले 
आपल्या भाषणात म्हणाले होते : “आपल्या राष्ट्राची सेवा 
आपल्या पिढीच्या हातून आपल्या कार्यात आपल्याला 
आलेल्या अपयशाच्या इतिहासाने व्हावी असाच विधिसंकेत 
आहे. आपल्या यशोमालिकांनी आपल्या राष्ट्राची सेवा 
करण्याचे सद्भाग्य भावी पिढ्यांना लाभेल अशी आशा 
आपण कळू या.' 

या आशयाच्या नामदार गोखले यांच्या 
उद्‌गारानंतर जवळ जवळ पाऊण शतकाचा काळ उलटला 
आहे. परंतु भारतीय शिक्षणाचा दर्शनकार म्हणून ज्यांचे यथार्थ 
वर्णन करता येईल त्यांना मात्र त्यांच्या शैक्षणिक परिवर्तनाच्या 
मूलभूत प्रयत्नांत उदात्त अपयशात सामावलेल्या गौरवाचे 
श्रेयच केवळ अखेर स्वीकारावे लागले. 

सुरुवातीचे अवतरण ज्या लेखातून घेतले आहे तो 
लेख जे.पी. नाईक यांच्या वयाला सत्तर वर्पे पूर्ण झाली त्या 
वेळी काढलेल्या 1॥८ 5०९०8) (१०१७५ ०0 त र६॥ 0० या 
गौरवग्रंथात प्रथित केलेल्या त्यांच्या लेखातून घेतला आहे. या 
लेखाचे या ग्रंथातील शीर्षक “10 8९९11 8 २९९०1०1 1 
॥ रळ्मणांगाः असे आहे. लेखाच्या प्रारंभी जे.पी.नाईक 
यांनीच एक प्रास्ताविक लिहिले आहे. त्यात ते म्हणतात : 

*जीवनातील क्रांती व शिक्षणातील क्रांती या एका 


गतीने पुढे सरकाव्या लागतात, कारण शिक्षण हेच जीवन 
आहे. १९४७ मध्ये आपण स्वातंत्र्य मिळविल्यानंतर झालेल्या 
राजकीय क्रांतीतून शैक्षणिक क्रांती होऊ शकली असती 
(आणि व्हावंयासही पण हवी होती). अशा क्रांतीची शक्‍यता व 
तिची आवश्यकता या गोष्टीवर पंडित जवाहरलाल नेहरू 
यांनी अगदी प्रांरभीच १९४८ साली भर दिला होता. त्यावर्षी 
शिक्षण मंत्रालयाने बोलावलेल्या शैक्षणिक परिषदेत भापण 
करताना जवाहरलालजी म्हणाले होते : 

'यापूर्वी ज्या ज्या वेळी भारतात शैक्षणिक 
नियोजन क्ररण्यासाठी म्हणून परिषदा वोलावण्यात येत 
असत, त्यावेळी आहे ती व्यवस्था मूलतः तशीच राखून काही 
मामुली फेरवदल करण्याचीच परिषदांची प्रवृत्ती असे. हे आता 
घडता कामा नये. देशात महत्त्वाचे वदल घडून आलेले आहेत 
आणि शिक्षणव्यवस्थेने या परिवर्तनाच्या गतीशी आपली गती 
जुळवून घेतली पाहिजे. आपल्या शिक्षणाच्या संपूर्ण मूलभूत 
रचनेतच क्रांतीची आवश्यकता आहे.' 

हे उद॒धृत केल्यानंतर जे.पी. नाईक पुढे उदास 
मनाने सांगतात : 

*आपण या संधीचा जितका लाभ उठवावयास हवा 
होता तितका उठवला नाही. परिणामतः भारतात शिक्षण 
आणि जीवन या दोहोंचीही हानी झाली.' 

जे.पी. नाईक यांच्यावर असे हताश उद्गार 
काढण्याची पाळी आली या घटनेतील संपूर्ण आशयाचे 
आकलन व्हावयास हवे असेल तर जे.पी. नाईक यांच्या वोटक 
जीवन-वृत्तांताचेही त्या विवेचनात महत्त्वाचे स्थान राहील. 


२ 
वर निर्देश केलेल्या ग्रंथातच डॉ. चित्रा नाईक यांनी 
जे.पी. नाईक यांच्या चरित्राची रूपरेखा दिली आहे. तिचा 
आशय संक्षेपाने असा : 
जन्म : ५ सप्टेंवर १९०७ . कोल्हापूर जिल्ह्याच्या 
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मागास विभागातील वहिरेवाडी य़ा लहानशा खेड्यात. 
कुटुंवात माणसे खूप, दारिक्र्यही खूप. वयाच्या पाचव्या 
वर्षापासून गुरे वळणे व शेतावर काम करणे याचा प्रारंभ. 
वयाच्या सातव्या वर्षी खेड्यातीत शाळेत प्रवेश. शाळा एक ते 
चार इयत्तांची. चार वर्षांचा अभ्यास दोन वर्पांत पुरा करून 
पुन्हा गुरे वळणे व शेतकाम सुरू. कि 
सुदैवाने वहिणीचे लग्न वेळगावच्या वेळहोंगळ 
येथील कुटंवातील तरुणाशी झाले. मेहुण्याने इंग्रजी 9 ते३ 
इयत्तांसाठी शिक्षणाला वोलावून घेतले. वेळहोंगळ येथे त्या 
वेळी इंग्रजी तिसरीपर्यंतच शाळा होती. मेहुण्याने नंतरच्या 
इंग्रजी चौथी ते सातवी पर्यंतच्या शिक्षणाची सोय वेळगाव येथे 
केली. १९२४ मध्ये मॅट्रिकची परीक्षा उत्तीर्ण 

नंतर प्रथम कर्नाटक कॉलेज, धारवाड व मागाहून 
आर्थिक अडचणीमुळे राजाराम कॉलेज, कोल्हापूर येथे 
महाविद्यालयीन शिक्षण. १९२९ मध्ये गणित हा विपय घेऊन 
बी.ए. ची पदवी संपादन. 

१९३० : राजाराम महाविद्यालयात नुकतीच 
लागलेली नोकरी सोडून सविनय क्रायदेभंगाच्या चळवळीत 
सहभाग, अटक व वेल्लारी येथील तुरुंगात एक वर्षाहून 
अधिक काळ वास्तव्य. या काळातील आत्मचिंतनातून शिक्षण 
व ग्रामीण जनतेची सेवा ही आपली कार्यक्षेत्रे ठरविण्याचा 
निर्णय. ड 

तुरुंगातील रुग्णालयात 'चीफ ऑर्डरली' म्हणून 
काम. त्यातून औपधोपचाराचे व रुग्णसेवेचे व्यावहारिक 
उपयोगी ज्ञान. 

१९३२ : तुरुंगातून सुटका. धारवाड जिल्ह्यातील 
उप्पिन-वेटीगेरी या खेड्यात वास्तव्य. तेथे प्राथमिक शाळेतील 
अध्यापन, दवाखाना, व खादी कार्य. प्रौढ शिक्षणाचे वर्ग. 
खेड्यातील लोकांच्या सामाजिक व आर्थिक उन्नतीसाठी कार्य. 
खेड्यातील लोक पाळीपाळीने भाकरी व दह्याचा वाडगा देत व 
वरखर्चासाठी वर्गणी करून महिना पाच रुपये देत. या 
कार्यामुळे उप्पिन-वेटीगेरी या खेड्याला १९३७ मध्ये ग्रामीण 
विकासाची सर फ्रेडरिक साइक्स या मुंबई राज्याच्या 
गव्हर्नरांच्या नावे ठेवलेली ढाल मिळाली. 

१९३७ : खेर मंत्रिमंडळाकडून प्राथमिक व प्रौढ 
शिक्षणासाठी नेमलेल्या मंडळावर काम करण्यासाठी आमंत्रण. 
शासकीय नोकर नसलेला शिक्षणतज्ज्ञ म्हणून राज्यस्तरावरील 
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कामाचा प्रांरभ. .१९४० पर्यंत हे कार्य. याच कालखंडात 
धारवाड तालुक्‍यातील मागास भागात ३० प्राथमिक शाळा 
चालविणाऱ्या धारवाड प्राथमिक शिक्षणप्रसार मंडळाची 
स्थापना. 

१९४०-४७ : कोल्हापूर येथील कार्य. कोल्हापूर 
संस्थानचे त्या वेळेचे शिक्षणमंत्री राववहादूर पी.सी. पाटील 
यांच्या निमंत्रणावरून अंशवेळ शिक्षण मार्गदर्शक म्हणून 
१९४० मध्ये कोल्हापूर येथे आगमन. लवकरच विकास 
खात्याच्या सचिव पदापर्यंत पदोन्नती. वेतन न घेणारा परंतु 
विकासाच्या सर्व क्षेत्रांत दिवसातून अठरा तास काम करणारा 
लोकविलक्षण अधिकारी. .(वेषही विलक्षण : अर्धी चड्डी व 
अर्ध्या वाह्यांचा सदरा) कोल्हापूर शहराची. पुनर्रचना व 
सुधारणा, खेड्यात वैद्यकीय मदतीची सुटसुटीत योजना व 
कोल्हापूर संस्थानचा पंधरा वर्षांच्या विकासक्रमाचा आराखडा 
ही या कालखंडातील वैशिष्ट्यपूर्ण कामे. 

१९४८-१९५९ : कोरगावकर ट्रस्ट, कोल्हापूर या 
संस्थेच्या सेवक संघाचे सदस्यत्व. १९४८ मध्ये इंडियन 
इन्स्टिट्यूट ऑफ एज्युकेशन या. शिक्षणक्षेत्रात संशोधन 
करणाऱ्या संस्थेची स्थापना. याच कालखंडात शिक्षणाच्या 
क्षेत्रात पूर्वप्राथमिकपासून ते पदव्युत्तर संशोधनापर्यंत सर्व 
स्तरांवरच्या संस्था व कार्य असणाऱ्या मौनी विद्यापीठाची 
स्थापना व त्या विद्यापीठाच्या उभारणीचे कार्य. 

१९५९ मध्ये दिल्लीला आमंत्रण. १९५९ ते 
१९७३ या कालखंडात केंद्रीय शिक्षणमंत्रालयात शिक्षण 
सल्लागार म्हणून व अनेक समित्यांचा सभासद म्हणून कार्य. 
श्रीमाळी, हुमायून कवीर, फक्रूद्विन अली अहमद, छागला, 
त्रिगुण सेन, व्ही.के.आर.व्ही.राव, सिद्धार्थ शंकर रे, नुरूल 
हसन व प्रतापचंद्र चंदर अशा ओळीने नऊ केंद्रीय शिक्षण 
मंत्र्यांवरोवर काम. कोठारी शिक्षण आयोगाचा सभासद सचिव 
म्हणून १९६४ ते १९६६ या. कालखंडात कार्य व त्या 
अहवालाच्या रचनेत मूलभूत महत्त्वाचा सहभाग. 

दिल्लीतही गारगोटीचीच साधी राहणी व निर्वेतन 
काम. जगातील नामवंत शिक्षणतज्ज्ञांना जे.पी.नाईक यांचे 
नाव माहीत नाही असे राहिले नाही व भारतात शिक्षणक्षेत्रात 
काहीही काम आस्थेने, कर्तृत्वाने करणाऱ्या व्यक्तीचे नाव 

जे.पी. नाईक यांना माहीत नाही असेही झाले नाही. केंद्रात 
आणि सर्व राज्यांत शिक्षणमंत्री, शिक्षणखात्याचे सचिव, 
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शिक्षण संचालक, वरिष्ठ अधिकारी या सर्वांना जे.पी. नाईक 
यांचा परिचय होता व या सर्वांच्याकडे त्यांच्या शव्दाला मान 
होता. अशीच मान्यता त्यांना आंतरराष्ट्रीय स्तरावर काम 
करणाऱ्या परदेशांतील संस्थांतूनही होती. 

१९६७ ते १९६९ या कालखंडात त्यांनी इंडियन 
कौन्सिल ऑफ सोशल सायन्स रिसर्च या संस्थेचा आराखडां 
मान्य करून घेतला. १९६९ मध्ये स्थापन झालेल्या या संस्थेचे 
ते १९७८ पर्यंत सभासद-सचिव होते. गणित विपय घेऊन 
वी.ए. झालेल्या जे.पी. नाईक यांना सर्वाच्च श्रेणीच्या भारतीय 
समाजशास्त्रज्ञांतही पितृतुल्य मान होता. 

हा सर्व तपशील या ठिकाणी हेतुपूर्वक देण्यात 
आला आहे. अशी वुद्धिमत्ता, असे कर्तृत्व, अशी मान्यता व 
संधी असलेल्या प्रतिभावान, सत्वशील, निरलस, उद्यमशील 
माणसाला देखील तीन दशकांच्या अखंड धडपडीनंतर 
भारताच्या शैक्षणिक परिवर्तनाच्या प्रयत्नांत पराभव मान्य 
करावा लागला ही भारतीय परिस्थितीची शोकांतिका आहे. 
*॥ गरिटीटिलेण81 91९९1 ७९॥॥९1॥॥८४०0॥151ए॥1101005 
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“मी सर्वसत्ताधीश असतो तर....' या आपल्या 
लेखात काहीशा खेळकरपणाने परंतु उत्कटतेने जे.पी. नाईक 
यांनी आपले शिक्षणाच्या रचनेविषयीचे स्वप्न रंगविले आहे. 
ते लिहितात: 

“मला आठवतं, शैक्षणिक पुनर्रचनेचा विचार 
करण्यासाठी मी एक माझ्या मंत्रिमंडळाची वैठक वोलावली 
होती. विविध खात्यांच्या सचिवांना पण वोलावलं होतं. सर्वांत 
शेवटी शिक्षण मंत्रालयाचा सचिव आला होता. शिक्षण 
आयोगाच्या अहवालाचे खंड, उपखंड स्वतः वाहून 
आणण्याच्या प्रयत्नात विचारा खाली कोसळला होता व त्याला 
तातडीने रुग्णालयात पोचवावे लागले होते. या सगळ्या 
गोंधळात त्याच्याजवळ असलेली शिक्षण आयोगाच्या 
अहवालाची एकमेव अखेरची प्रत कुठेतरी गायव झाली होती 
थोडा वेळ कुणालाच काय करावं हे सुचेना. 

“अर्थ मंत्रालयाच्या सचिवाचे प्रसंगावधान मात्र 
शावूत होते. तो म्हणाला, 'शिक्षण आयोगाच्या अहवालाची 
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चर्चा आता संपुष्टाता आलेली असल्यामुळे आपण 
कार्यक्रमाच्या कार्यवाहीचा प्रश्न हाती घेऊ शकतो. 

“याच वेळी आणखीही दोन चांगल्या घटना घडून 
आल्या. प्रगत देशातील आमच्या सर्व मित्र राष्ट्रांनी आम्हांला 
कळवलं की, त्यांचे 'तज्ज्ञ' आम्हाला मार्गदर्शन करण्यासाठी 
उपलब्ध होऊ शकणार नाहीत. कोणतीही आर्थिक मदत 
(शेपूट असलेली किंवा नसलेली) यापुढे त्यांच्याकडून उपलव्ध 
होऊ शकणार नाही हेही त्यांनी त्याच वेळी स्पष्ट केलं. 
गृहखात्याचा सचिव म्हणाला, 'हे मोठं छान झालं. आता 
आपल्याला चुक्रीचे मार्गदर्शन करायला “तज्ज्ञ असणार 
नाहीत आणि उधळायला आपल्याकडे पैसा नसल्यामुळे आपले 
लक्ष मूलभूत गोप्टीवर साहजिकपणेच केंद्रित होईल.” (मला 
याच ठिकाणी हेही सांगितलं पाहिजे की, सर्वसत्ताधीश 
झाल्यानंतर मी लेखणीच्या पहिल्या फटकाऱ्याने जर कोणती 
गोष्ट केली असेल तर ती म्हणजे 'प्लॅनिंग कमिशन वरखास्त 
करणे ही होय; नियोजन सुधारावे या हेतूने नव्हे तर निदान 
काही प्रमाणात तर नियोजन करता येणे शक्‍य व्हावे म्हणून.) 

“थोड्या चर्चेनंतर आमच्या लक्षात आलं की, 
आपल्यासमोर दोन प्रचंड अडचणी उभ्या आहेत. पहिली 
अडचण 'प्रारंभ कुठे करावा'? ही होती. शिक्षण सचिव 
म्हणाला, 'स्वातंत्र्य मिळाल्यानंतर याविषयी आलेल्या सर्व 
सूचना जर एकापुढं एक ओळीने मांडल्या तर आपण सहज 
चंद्रावर जाउन पोचलो असतो इतक्या लांवीचा तो रस्ता झाला 
असता.' (म्हणजे अमेरिकेच्या आधी चंद्रावर पाऊल ठेवण्याचे 
आमचे यश आमच्या हातून थोडक्यातच निसटले म्हणायचे. 
असो.) | 

“दुसरी महत्त्वाची अडचण अशी होती की, एखादा 
महत्त्वाचा कार्यक्रम गाजावाजा करून तो कसा सुरू करावा 
याविषयी जगात माहीत असलेली सर्व तंत्रं आमची वापरून 
झाली होती. त्या सर्व तंत्रांच्या अपयशाचा भरभक्कम अनुभव 
तेवढा आमच्या पदरी होता. 

“आम्ही सर्वजण अशा कोंडीत सापडलो असताना 
माझी वायको नेहमीप्रमाणे चहा आणि काजू घेऊन तेथे आली. 
(मला स्वप्ने सामान्यपणे कमी पडतात. त्यामुळे मला नक्की 
माहीत नाही; वहुतेक पुरुषांच्या स्वप्नात स्त्रिया येत 
असाव्यात, परंतु स्वतःची वायको स्वप्नात येते का हाही 
प्रश्नच आहे. हेही असो.) 


अनुक्रमणिका 
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“ती आली याचा आनंद झाला. माझ्या प्रत्येक 
काळजीला तिच्याकडे उतारा असतो. (आणि म्हणूनच तर खरं 
मी तिच्याशी लग्न केलं!) माझ्या काळजीचं कारण समजताच 
ती आपलं नेहमीचं सुप्रसन्न हास्य करीत म्हणाली, “हा काय 
वेडेपणा आहे! यात काळजी करण्यासाखं ते काय आहे? 
शिक्षण कुणासाठी .असतं?' 'अर्थात, अशिक्षितांसाठी' मी 
म्हणालो.” 'मग त्यांना विचारा ती म्हणाली. झालं, संपलं. 
प्रश्न मिटला. आतापर्यंत मला मिळालेल्या सूचनांत ही 
सर्वोत्कृष्ट सूचना होती- आणि समजा नसती तर आपल्या 
बायकोनं केलेली सूचना (आणि ते देखील ती सर्व 
सत्ताधीशाची बायको असताना) कोणाला डावलता येईल 
काय? अशिक्षित लोक मिळवणं तसं कठीण नव्हतं. 
कोणत्याही सचिवाकडे मला मिळण्यासारखं मार्गदर्शन नव्हतं; 
परंतु प्रत्येक्राकडे एकतरी निरक्षर नोकर सहजपणे उपलब्ध 
होण्यासारखा होता. 

“या सेवकांची वैठक चांगली झाली. आमच्या 
नेहमीच्या समिती मंडळाच्या वैठकीत अनेक वर्षे तात्त्विक 
गुळचट चर्चांची सवय झालेली असल्यामुळे या लोकांच्या 
झणझणीत व्यावहारिक सूचनांचा तिखटपणा सुरुवातीला 

चांगलाच जाणवला. परंतु बैठकीचा प्रत्येक क्षण कारणी 
लागला. 

“या मंडळींनी मला एक साधी गोप्ट शिकवली. 
खरी क्रांती जर करायची असेल तर तिची सुरुवात एखाद्या 
बॉबस्फोटासारखी नाहीतर एखाद्या शेवाळलेल्या डवक्यात 
धाडकन मोठा दगड टाकल्यागत 'दणक्यात' झाली पाहिजे. 

“या वातावरणात मी एक निर्णय घेतला. भारतात 
सर्वत्र शैक्षणिक वर्ष एकाच दिवशी सुरू करायचं. १४ नोव्हेंवर 
ही तारीखही निश्चित केली. दुसरा महत्त्वाचा निर्णय मी घेतला 
की, शिक्षणसंस्था आपला नियत अभ्यासक्रम वर्षातील सहा 
महिन्यांत पूर्ण करतील. यानंतर साहजिकच प्रश्न समोर आला 
की, उरलेल्या सहा महिन्यांचं काय करायचं? 

“हा खरं तर अवघड प्रश्न नव्हता! कारण 
विद्यार्थी, शिक्षक, शिक्षणाधिकारी वर्पभर तेच असणारे होते. 
शिक्षक व शिक्षणाधिकाऱ्यांना वर्षभर त्यांचा पगार 
पूर्वीप्रमाणेच मिळणार होता. अपेक्षा एवढीच, की या सहा 
महिन्यांत आपले ज्ञान व आपली शक्‍ती त्यांनी राष्ट्रीय सेवेच्या 
कामात वापरावी. यासाठी काही थोडासा अधिक खर्च लागला 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


तर त्याची तरतूद सहजपणे करता येण्यासारखी होती. 
-कार्यक्रमाचाही प्र्न अवघड वाटण्याचे कारण नव्हते. प्रत्येक 
शिक्षणसंस्थेच्या परिसरात राष्ट्रसेवेची करण्यासारखी 
कितीतरी कामे असतात. प्रत्येक शिक्षणसंस्था स्वत: आखून 
आपला कार्यक्रम कार्यवाहीत आणू शकेल. हे उत्तरदायित्व 
शिक्षणसेस्था, प्राध्यापक -अध्यापक व विद्यार्थी यांच्यावर 
टाकण्यात कोणतीच अडचण नव्हती. 

“गृहपाठ या शव्दाचा आशयच वदलण्यात आला. 
शाळेत नेमून दिलेला परंतु विद्यार्थ्याने घरी करावयाचा 
अभ्यास हे स्वरूप काढून टाकून आपल्या कुटुंवासाठी 
विद्यार्थ्याने आपल्या घरी केलेलं काम असा त्याचा अर्थ 
करण्यात आला व अशा कामाची नोंद ठेवण्याची पद्धत सुरू 
केली. उत्तीर्ण होण्यासाठी या 'गृहपाठा'तील गुणही आवश्यक 
मानले जाऊ लागले”. 

घरातील कामांचे व समाजसवेचे अनेक तपशील 
जे.पी. नाईक यांच्या या स्वप्नात आहेत. आपल्याला आपल्या 
जागेपणी त्यात अनेकविध भरही घालता येण्यासारखी आहे. 
जे.पी. नाईक या कार्यक्रमाकडे विद्यार्थ्यांनी व शिक्षकाने 
करावयाची एक पूरक वेठविगारी या दृष्टीने पाहत नाहीत. 
शैक्षणिक गुणवत्तेचा व व्यक्तिगत विकासाचा एक आति- 
आवश्यक कार्यक्रम या दृष्टीनेच ते या कार्यक्रमाकडे पाहतात. 

या स्वप्न-भारतातील मुलांचे ध्येयस्वप्न त्या 
मुलांनी गांधीजी व पंडित जवाहरलाल नेहरू यांना लिहिलेल्या 
एका पत्राच्या रूपाने त्या स्वप्नात समाविष्ट केले आहे. ती मुले 
लिहितात : 

“प्रिय वापूजी आणि चाचाजी, भारताचा शोध 
घ्यावयास तुम्ही आम्हाला शिकविले, भारताच्या भाग्यध्येयाची 
दिशा दाखविली आणि त्या दिशेने वाटचाल करण्याचा निर्धार 
आमच्यात निर्माण केला. आता आमच्यात आत्मविश्वास आहे 
आणि उज्ज्वल भारत आम्ही उभा करू अशी आमची श्रद्धा 
आहे. 


“समता व न्याय यांवर आधारित अशी 
समाजरचना आजच्या काळात व्यक्तीला खरे संरक्षण देऊ 
शकते हे आम्ही ओळखतो. व्यक्तिगत स्वार्थ हा व्यक्‍तीच्याही 
दृष्टीने आपले खरे सुख साधण्याचा मार्ग नाही. समाजहिताचे 
प्रश्न समोर आले असता आपच्या व्यक्तिगत आशा- 
आकांक्षाना गोण स्थान देण्याचा आमचा सदैव परयत्न.राहील. 


अनुक्रमणिका 


जे०पी० नाईक : उदात्त विफलतेतील साफल्य 


“आपला भारत आज दरिद्री व अप्रगत आहे याची 
आम्हाला तीव्र जाणीव आहे. यातून जर आपल्याला प्रगती 
साधावयाची असेल तर साधी राहणी व अविश्रांत श्रम 
(अनेकदा केवळ कंटाळवाणे कष्ट) याखेरीज आज दुसरा मार्ग 
नाही. आम्ही हे आनंदाने सहन करू; कारण उद्याच्या सुखप्रद 
प्रभातकालाकडे आमचे डोळे लागलेले आहेत. 

: “आमच्या पिढीचे हे विशेष भाग्य आहे. नवा 
समृद्ध भारत उभा करण्याचे आव्हान व तशी संधी आमच्या 
आधीच्या पिढ्यांसमोर नव्हती; आणि आम्ही आमचे काम 
निर्धाराने पूर्ण केले तर आमच्यानंतरच्या पिढीसमोरही हे 
आव्हान या स्वरूपात राहणार नाही. हे भाग्य पेलण्यासाठी 
कितीही मोल मोजावे लागले तरी ते अपुरेच आहे या भावनेने 
आम्ही ते आनंदाने मोजू.” 

जे.पी. नाईक यांनी या पत्राचा निर्देश 16581! 
असा केला आहे. त्यांच्या स्वप्न-भारतातील मुलांचे हे 
प्रतिज्ञापत्र जे.पी. नाईक यांचे स्वतःचेही भावनोत्कट 
प्रतिज्ञापत्र होते. 


रट 

या स्वप्नशील स्वप्नापेक्षा कमी स्वप्नील असे 
जे.पी. नाईक यांचे 'वास्तविक' स्वप्न कोठारी शिक्षण 
आयोगाच्या अहवालात प्रतिविवित झाले आहे. 

कोठारी शिक्षण आयोग (१९६४-६६) हा सर्व 
शिक्षणक्षेत्राचा साकल्याने विचार करणारा भारतातील पहिला 
शिक्षण आयोग होता. भारतासाठी राष्ट्रीय शिक्षण व्यवस्थेचा 
एकत्रित आराखडा तयार करण्याचा तो प्रयत्न होता. या 
आयोगाचे सचिव म्हणून व एक प्रभावी सदस्य या नात्याने 
जे.पी. नाईक यांच्या विचारधारणेचा स्पष्ट ठसा या 
आयोगाच्या अहवालावर साहजिकपणेच पडला आहे. 

आयोगाने उद्याच्या नवभारताचे कोणते चित्र 
आपल्याला अभिप्रेत म्हणून नजरेसमोर ठेवले होते? 
लोकशाही, धर्मातीतता व समता ही भारतातील समाजरचनेची 
प्रमुख त्रिसूत्री आयोगाने मानली होती. या समाजरचनेकडे 
जाण्यासाठी विज्ञान व अध्यात्मिक मूल्ये यांची कास धरून 
शास्त्रज्ञान व तंत्रज्ञान यांचा मानवी जीवनाला हितावह असा 
उपयोग केरता येईल व जनतेचे दारिक्र्य व अज्ञान दूर करता 
येईल अशी या आयोगाची अपेक्षा होती. मानवाच्या 


३९ 


व्यक्तिमत्वाच्या केवळ एकाच अंगाचा विकास होईल अशा 
रीतीने विज्ञान वापरण्याऐवजी अध्यात्मिक मूल्यांशी 
विज्ञानाची सांगड घातली तर मानवाच्या संपूर्ण व्यक्तिमत्वाचा 
समतोल विकास होऊ शकेल अशी यामागील भूमिका होती. 
तोपर्यंत चालत आलेली शिक्षणव्यवस्था भारतात 
मुख्यत्वेकरून अस्तित्वात असणाऱ्या सरंजामशाही 
समाजरचनेचे ताण व भारतात राज्य करणाऱ्या ब्रिटिश 
साम्राज्यशाहीची गरज यांच्या संतुलनातून निर्माण झालेली 
होती. भारताला आपल्या नव्या उद्दिष्टांकडे वाटचाल 
करावयाची असेल तर पूर्वीच्या शिक्षणव्यवस्थेचा सर्व 
अंगांमध्ये मूलभूत वदल करणे अटळं आहे असे आयोगाचे 
सांगणे होते. नवी राष्ट्रीय शिक्षणव्यवस्था अस्तित्वात 
आणावयाची असेल तर अशा शैक्षणिक क्रांतीपासून प्रारंभ 
केला पाहिजे, या भूमिकेतून आयोगाने या क्रांतीचा 
कार्यक्रमात्मक तपशील सांगण्याकडे आपले लक्ष केंद्रित केले. 

आयोगाने सांगितलेले राष्ट्रीय शिक्षणव्यंबस्थेच्या 
तपशिलाचे स्वरूप थोडक्यात खालीलप्रमाणे होते. 

१) भारतीय परंपरेतील मंगल भागाशी या 
शिक्षणव्यवस्येचा अतूट संवंध असेल. २) भारताच्या 
राज्यघटनेत दिग्दर्शित केलेल्या समाजरचनेशी तिची 
वांधिलकी राहील. ३) ज्ञानार्जन व ज्ञानवितरणाचे कार्य ती 
प्रभावीपणे करील. ४) धर्म, वर्ण, जाती, वर्ग असा कोणताही 
भेद न करता सर्वांसाठी शिक्षणाची समान संधी ही 
शिक्षणव्यवस्था उपलब्ध करून देईल. ५) वयोगट ६ ते १४ 
मधील सर्व मुलांना प्राथमिक शिक्षण. देण्यात येईल व सर्व 
निरक्षर प्रौढांना साक्षर केले जाईल. ६) प्राथमिक शिक्षणाच्या 
वरील स्तराचे शिक्षण ज्यांना घेण्याची इच्छा असेल व बौद्धिक 
कुवत असेल त्या सर्वांना समांन संधीच्या तत्त्वावर उपलब्ध 
असेल. ७) सर्व नागरिकांना कोणत्याही बयात (जीवनात 
सर्वकाळ) पुढचे शिक्षण देण्यासाठी निरंतर शिक्षण योजनेची 
तरतूद या व्यवस्थेत असेल. ८) संमाजाच्या सर्व स्तरांतून 
गुणवत्तेचा शोध घेऊन गुणी विद्यार्थ्याचा विशेष विकास 
करण्यासाठी ही व्यवस्था प्रयत्नशील राहील. ९) विशेष गुणी 
विद्यार्थ्याच्या शिक्षणाचा खर्च शासन करील. १०) सर्व 
स्तरांवर गुणवत्ता सतत चढतीबाढती राहील व काही विशेष 
महत्त्वाच्या क्षेत्रांत तर ती गुणवत्ता आंतरराष्ट्रीय तुलनेत 
तुल्यवळ असेल अशी दक्षता ही शिक्षणव्यवस्था घेईल. 


अनुक्रमणिका 


७३० 


कोठारी शिक्षण आयोगाच्या सूचनांमागील या 
प्रमुख दहा सूत्रांवर जे.पी. नाईक यांचा अखेरपर्यंत दृढ विश्वास 
होता. या सूत्रांच्या अनुरोधाने कार्यक्रम कसे उभे करावयाचे 
याचा विचार करण्याचे उत्तरदावित्व प्रत्येक पिढीतील शिक्षक, 
विद्यार्थी, शिक्षणाधिकारी व शिक्षणक्षेत्राविपयी चिंतन करणारे 
विचारवंत यांनी स्वीकारले पाहिजे, अशी त्यांची अपेक्षा होती. 


प्‌ 

शिक्षण आयोगाच्या सूचनांचे पुढ काय झाले? 

याविषयी जे.पी. नाईक यांना आलेला अनुभव 
अतिशय निराशाजनक होता. या अहवालाची प्रसिद्धी व 
गाजावाजा तर खूप झाला. आजवर इतर कोणत्याही शैक्षणिक 
अहवालाला न मिळालेला मान या अहवालाला मिळाला. तो 
मान म्हणजे या अहवालाचा विचार करून त्या अनुरोधाने 
राष्ट्राचे शिक्षणविषयक धोरण जाहीर करण्यासाठी 
लोकसभेतील सभासदांची एक समिती नियुक्‍त करण्यात 
आली. सर्व राजकीय पक्षांचे प्रतिनिधी या समितीवर होते. या 
चर्चेतून अहवालाच्या कार्यवाहीला मदत होण्याऐवजी तिच्यात 
अडथळे निर्माण झाले. | 

शिक्षण आयोगाने एक अंतर्गत दृष्ट्या सुसंगत व 
एकसंध कार्यक्रम सुचविण्याचा प्रयत्न केला होता. (१80326 
०८७1) अहवालावरील चर्चेत भाग घेणाऱ्यांनी मात्र अशा 
एकात्म दृष्टीने त्याच्याकडे पाहण्याऐवजी आपले हितसंबंध 
ज्यांत गुंतलेले आहेत अशा सूचनांच्याचकडे आपापल्या स्वार्थी 
दृष्टिकोणातून लक्ष दिले. कुलगुरूंच्या परिषदेने काही प्रगत 
विद्यापीठांचा विशेष विकास करण्याची ॥॥४|०. 1५९50८5 
ची कल्पना अनेक विद्यापीठांचा त्यात समावेश होणार नाही हे 
स्पष्ट असल्यामुळे फेटाळून लावली. लोकसभेच्या समितीच्या 
सदस्यांचा वहुतेक वेळ आयोगाच्या भाषाविषयक सूचनांवर 
वादंग माजवण्यात खर्च झाला. या समितीच्या अहवालाला 
शेवटी अनेक भिन्न मतपत्रिका जोडण्यात आल्या. शासनाला 
यातून कोणतेच स्पष्ट मार्गदर्शन झाले नाही. यामुळे १९६८ 
साली जाहीर करण्यात आलेले राष्ट्रीय शैक्षणिक 
धोरणाविषयीचे निवेदन, सर्व वाद टाळण्याच्या प्रयत्नात व 
कणखर धोरणाच्या अभावी, प्रभावी कार्यात्मक मार्गदर्शनाला 
निरुपयोगी असे एक सात्विक सद्भावनांचे मिळमिळीत 
निवेदन अशा स्वरूपात प्रकट झाले. 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


या चर्चेतील निष्फळ काथ्याकुटाला कंटाळून 
आयोगाचे अध्यक्ष डॉ. डी.एस. कोठारी शेवटी उद्वेगाने 
एकदा म्हणाले : 'सर्व अहवालाचा एकसंध विचार होण्याची 
आशा मी कधीच सोडून दिली आहे. आता कोणत्याही, निदान 
एका सूचनेचा या लोकांनी नीट विचार केला तरी मी समाधान 
मानावयास तयार आहे.' 

ते समाधानही डॉ. कोठारींना मिळाले असेल असे 
वाटत नाही. (प्राध्यापकांची वेतनश्रेणी सुधारली एवढे 
समाधान त्यांना पुरेसे वाटत असल्यास गोष्ट वेगळी.) डॉ. 
कोठारी यांच्या मनातील बेदना व जे.पी. नाईक यांच्या 
मनातील वेदना एकच होती. 

कोठारी आयोगाचा अहवाल सादर झाल्या- 
नंतरच्या कालखंडातील आपल्या देशातील शैक्षणिक कार्याचे 
जे.पी. नाईक यांनी वस्तुनिष्ठ मूल्यमापन केले आहे. ते 
लिहितात : 

“शिक्षण आयोगाने आपल्या कार्यक्रमांचे 
परिवर्तन, गुणवत्ता व विस्तार असे तीन भाग केले होतेव त्या 
कार्यक्रमांचे आयोगाच्या दृष्टीने महत्त्वही त्याच क्रमाने होते. 
परंतु प्रत्यक्ष व्यवहारात मात्र नेमके त्याच्या उलट घडले. 
लोकसभा समितीचा व राजकीय पक्षांचा भर सवंगपणे 
लोकप्रिय अशा विस्तारांच्या कार्यक्रमावर होता. यामुळे 
विस्ताराचा कार्यक्रम शक्‍य तितक्या ' वेगाने पार पाडण्यात 
आला, गुणवत्तेकडे दुर्लक्ष झाले व परिवर्तनाचा तर कोणी 
विचारही केला नाही. यामुळे विस्तार होऊनही आज 
परिस्थिती कशी आहे? 

“(१) दहा वर्षाहून अधिक वय असणाऱ्या 
लोकसंख्येपैकी साठ टक्के लोक आजही निरक्षर आहेत. 
राष्ट्रातील या अवाढव्य शिक्षणव्यवस्थेपासून त्यांना काहीही 
लाभ मिळालेला नाही. 

*(२) सुमारे वीस टक्के मुले शाळेत प्रवेश 
घेण्याच्या टप्प्यापर्यंत देखील पोचत नाहीत. औपचारिक 
शिक्षणव्यवस्थेने त्याचा विचार करावयाचेच सोडून दिले आहे. 

“(३) शाळेत जाणाऱ्या विद्यार्थ्यांपैकी पन्नास टक्‍के 
पाचव्या इयत्तेपर्यंत गळतात; ७५ टक्के आठव्या इयत्तेपर्यंत 
गळतात; केवळ पंधरा टक्के वारावीच्या वर्गापर्यंत जाऊन 
पोचतात व विद्यापीठाची पहिली पदवी संपादन करणाऱ्या 
विद्यार्थ्यांची संख्या एक टक्का देखील नसते. 
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“(४) सध्याची शिक्षणव्यवस्था जनतेतील दरिद्री 
वर्गाला उपयोगी अशा साक्षरता प्रसार, सार्वत्रिक प्राथमिक 
शिक्षण, अनौपचारिक शिक्षण यांसारख्या कार्यक्रमांवर कमी 
भर देते व देशातील लोकसंख्येपैकी केवळ तीर्स टक्के वरिष्ठ 
लोकांनाच उपयोगी अशा दुय्यम व उच्चस्तरीय शिक्षणावर 
आपले लक्ष अधिक केंद्रित करते.” 

आजच्या शिक्षणव्यवस्थेचा कल हा स्पष्टपणे 
समाजातील वरिष्ठ व मध्यमवर्गाकडे झुकलेला आहे असा 
जे.पी. नाईक यांचा आरोप आहे. आजची शिक्षणव्यवस्था ही 
गरीबांना शिक्षण देण्याऐवजी त्यांना शिक्षणापासून वंचित 
ठेवण्यासाठी निर्माण झालेली आहे आणि वरिष्ठ वं मध्यमवर्ग 
यांचे हितसंबंध कायम ठेवून त्यांना त्यांच्या स्थानावर कायम 
राहण्यास मदत करणे एंवढेच या यंत्रणेचे कार्य प्रत्यक्षात घडून 
येते असा त्यांचा भारंताच्या शिक्षणव्यवस्थेवर तीव्र कडवट 
आरोप आहे. 

या घटनेकडे थोडे अधिक निरखून पाहिले पाहिजे. 
या निरीक्षणात जे.पी. नाईक यांच्या व्यक्तिमत्वाच्या 
निरीक्षणाचा व त्यांच्या कार्याच्या आदरयुक्त. परंतु सुयो 
मूल्यमापनाचाही प्रश्न निर्माण होतो. त्यांची चैतन्यशील 
चरित्ररेखा आपण प्रारंभी काहीशा तपशिलाने पाहिली ती याच 


हेतूने. 


ष्‌ 
आपल्या हरप्रयत्नांनीदेखील भारताच्या शिक्षण 
व्यवस्थेला इष्ट असे वळण आपल्याला देता येत नाही याची 
जाणीव जे.पी. नाईक यांना शिक्षण आयोगावर जी चर्चा झाली 


व त्या आयोगाने केलेल्या सूचनांची जी वासलात लागली . 


तेव्हापासून आली होती. आपल्याकडून शिक्षण आयोगाच्या 
अहवालात एक महत्त्वाची उणीव राहून गेली याची त्यांना खंत 
होती. ती त्यांनी प्रकटही केली आहे. ते लिहितात : 
“आयोगाच्या अहवालाची एक महत्त्वाची उणीव 
अशी राहून गेली की अहवालाने आर्थिक विकासाच्या अनेक 
महत्त्वाच्या समस्यांना स्पर्शही केला नाही. या समस्यांमध्ये 
जागतिक पातळीवर राष्ट्राराष्ट्रांतील विषम ऑर्थिक 
विकासाच्या समस्येचा आणि प्रगत राष्ट्रांकडून अप्रगत 
राष्ट्रांच्या होणान्या शोषणाचा समावेश होतो. राष्ट्रांतील 
अंतर्गत विकासाच्या प्रश्नांच्या संदर्भात राष्ट्रातील आर्थिक 


४१ 


सामाजिक-राजकीय विषमतेतून निर्माण होणाऱ्या अनेक 
समस्या पुढे. येऊन उभ्या राहतात. अंशा समस्यांना आपण 
खंवीरपणे सामोरे गेले पाहिजे असा निर्देश आयोगाने आपल्या 
अहवालात केला होता; परंतु या गोष्टी जितक्या आग्रहाने व 
स्पष्टपणे अहवालात ' मांडल्या जावयास हव्या होत्या तशा 
मांडल्या गेल्या नाहीत. ही उणीव राहिली याची जबाबदारी 
मला स्वीकारली पाहिजे. मला याविषयीची जी थोडी माहिती 
होती व आयोगापुढे झालेल्या चर्चातून व आलेल्या निवेदनांतून 
जेवढी गोष्ट स्पष्ट झाली होती तिचाही समावेश करण्याचे 
माझ्याकडून राहून गेले. परंतु याखेरीज मला हेही मान्य केले 
पाहिजे की, त्या काळात माझे विकासाच्या प्रेश्नांविषयीचे 
ज्ञानही फारच मर्यादित असे होते. शिक्षणं आयोगाचा 
सभासद-सचिव म्हणून काम केल्यानंतरच्या कालखंडात मी 
इंडियन कौन्सिल ऑफ सोशल सायन्स रीसर्च या संस्थेचा 
सभासद-सचिव झालो. हा कालानुक्रम जर याच्या उलट 
राहिला असता तर कदाचित ही उणीव माझ्याकडून राहिली 
नसती.” 

जे.पी. नाईक यांनी याप्रमाणे खिलाडूवृत्तीने या 
परिस्थितीचा दोष जरी आपल्याकडे घेतला असला तरी केवळ 
तेवढ्यावर या प्रश्नाला किंवा जे.पी. नाईक यांनाही आंपण 
न्याय केला असे होणार नाही. या प्रश्नाचे स्वरूप असे ठामपणे 
मांडण्याची उणीव राहून गेली ही गोष्ट खरी, परंतु ती तशी 
मांडली गेली असती तर आयोगाने सुचविलेल्या कार्यक्रमाच्या 
दिशेत व रचनेत काही फरंक पडला असता असे नाही. तो 
कार्यक्रम अधिक क्रांतिकारक वेगाने पुढे रेटला पाहिजे 
एवढाच आणखी आग्रह मग त्या मांडणीत आला असता. परंतु 
परिवर्तनाचा कमी वेगही ज्यांच्या प्रकृतीला मानवत नव्हता 
त्या राज्यकर्त्यांच्या पुढे अधिक वेगाचे मूलभूत समर्थन करून 
तरी काय उपयोग होता? अशा राज्यंकर्त्यांकडून काही विशेष 
अपेक्षा वाळणणे ही एक भोळी आत्मवंचनांच होय. 

जे.पी. नाईक यांना जाणीव होती परंतु त्यांचा 
आशावाद दुर्दम्य होता (किंवा निराशेपुढे हार खाण्याची त्यांची 
वृत्ती नव्हती). त्यामुळे सामाजिक, आर्थिक, राजकीय 
परिवर्तन केल्याखेरीज शिक्षणक्षेत्रात कांही बदल घडवून 
आणण्याचे प्रयत्न करणे म्हणजे मूळ गाभ्याला हात घालता 
येत नसता केवंळं बाजूची टोके कुरतडण्यासारखे आहे याचे 
भान असूनही तेथेंही त्या मर्यादेत जे करता येण्यासारखे होते ते 
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ते उत्साहाने करत राहिले. प्रश्नांच्या मूलभूत गाभ्याला हात 
घालावयाचा तर प्रत्यक्ष राजकारणाच्या क्षेत्रातच उतरणे अटळ 
होते. असहकार आंदोलनात भाग घेतलेल्या जे.पी. नाईकांनी 
हे केले नाही. कारण आपला मूळ पिंड अशा राजकारणी 
मनोवृत्तीचा नाही हे त्यांनी ओळखले होते. परंतु या 
भूमिकेपर्यंत आलेल्या लोकांनी मूलभूत . परिवर्तनाच्या 
प्रयत्नासाठी राजकारणात उतरणे आवश्यक आहे हे त्यांना 
मान्य होते. ज्यांचा जसा पिंड आहे त्यांनी अवश्य त्या मार्गाने 
जावे. माझ्या शुभेच्छा सदैव त्यांच्या पाठीशी राहतील,' असा 
निर्देश त्यांनी आपल्या एका व्याख्यानात केला होता. 
राज्यकर्त्या पक्षाला देशातील मूलभूत परिवर्तना- 
विषयी आस्था नाही (पक्षाच्या अंतर्गत रचनेतून आलेला 
मूलभूत विरोधच आहे) व अन्य राजकीय पक्षांनाही 
निवडणुकीच्या राजकारणापलीकडे परिवर्तनात वा शिक्षणात 
रस नाही असा त्यांचा नाऊमेद करणारा अनुभव होता. हे 
परिवर्तन करण्याची जवावदारी राज्यकर्त्या पक्षाची आहे. 
त्याने आपली धोरणे विचारपूर्वक निश्चित केली पाहिजेत. 
आणि नंतर ननिर्धारपूर्वक कणखरपणे ती अमलात आणली 
पाहिजेत. मार्गदर्शक प्रयोग (110: 510८०७), संशोधन वगैरे 
कालहारक कार्यक्रमांच्या मागे न लागता काही तडाखेबंद 
कार्यक्रम जनशक्‍तीचे सहकार्य घेऊन पार पाडले पाहिजेत 
अशी त्यांची धारणा होती. देशाला साक्षर करण्याचा कार्यक्रम 
आपल्या राज्यकर्त्यांमध्ये पुरेसा राजकीय निर्धार असता तर 
दहा वर्षांच्या कालावधीत कधीच पार पडला असता असे 


त्यांचे विवेचन असे. देशात काँग्रेस पक्ष अखंडपणे तीस वर्षे 


केंद्रात सत्तेवर राहिला असताना व अनेक राज्यांतही त्याच 
पक्षाचे राज्य असतानाही हा निर्धार त्या पक्षाने का व्यक्त केला 
नाही याची सविस्तर कारणमीमांसा जे.पी. नाईक यांनी केली 
नाही. परंतु त्या पक्षातील ज्या अंतर्गत .परस्परविरोधी 
ताणांमुळे त्या पक्षाचे जे.पी. नाईक यांना अभिप्रेत असलेल्या 
क्रांतिकारक परिवर्तनाकडे निर्धाराने पाऊल टाकणे अशक्य 
होते त्या ताणांचा अनुभव त्यांनी शासकीय व्यवहारात जवळून 
घेतला होता. अधिकारावर असलेल्या राज्यकर्त्या पक्षाच्या 
सर्वमान्य राष्ट्रीय नेत्याची भूमिका या परिवर्तनाच्या बाबतीत 
आपल्यासारखीच आहे असे त्यांना आढळून आले तेव्हा 
त्यांच्या आशा पुन्हा पल्लवित झाल्या. याच उत्साहाच्या 
आवेगात त्यांनी तपल्या तिर्‍०पा 0९०७!९ : ५ ?०॥- 


'नक्‍्भारत”" शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


गिळयाट ि' ॥८ 06४लूणा शा 01 एकाट्याया (१९७८- 
८७) हा आराखडा तयार केला. हा आराखडा (125 0. 
0०८४०/ या संस्थेने प्रकाशित केला आहे. या 


_ आराखड्यावर देशातील प्रमुख अशा सुमारे चाळीस 


विचारवंतांच्या सह्या आहेत. ही नामावलीही जे.पी. नाईक 
यांच्या सर्वसमावेशक उदार अंतःकरणाच्या लोकसंग्रहाचीच 
निदर्शक आहे. 

परंतु सर्वांत प्रमुख गोष्ट म्हणजे या 
आराखड्याच्या प्रकाशनाला जयप्रकाश नारायण यांची 
प्रस्तावना आहे. आपल्या प्रस्तावनेत जयप्रकाशजी म्हणतात : 
“ या आराखड्यात हे परिवर्तन कसे घडवून आणावयाचे 
याविषयी सात सूचना केल्या आहेत, ही गोष्ट सर्वांत महत्त्वाची 
आहे. त्या सूचना अशा : | 

“(१) एकूण सामाजिक संदर्भ लक्षात घेऊनच 
शिक्षणाचे नियोजन केले पाहिजे. सध्याची विषम सामाजिक 
रचना व विषम वेतनश्रेणी यांत वदल केला पाहिजे. सामाजिक 
व शैक्षणिक परिवर्तनाचे हे कार्य एकमेकांना पूरक अशा 
पद्धतीने एकसाथ चालू राहिले पाहिजे. 

“(२) आजच्या शिक्षणव्यवस्थेचे र्प 
पाहिजे. ती विकेंद्रित, विविधरूपात्मक, लवचिक व वि 
केली पाहीजे. शिक्षणाचा भर अध्यापनातून ज्ञान ओतत 
राहण्याऐवजी अध्ययनातून ज्ञान आत्मसात करण्यावर 
असला पाहिजे. यासाठी प्रासंगिक व अनौपचारिक 
शिक्षणपद्धतीचाही वापर करावा व केवळ प्रशिक्षित शिक्षक 
वर्गावरच विसंबून न राहता संपूर्ण समाजाला ज्ञानदान प्रक्रियेत 
सहभागी करून घ्यावे. 

“(३) शिक्षणक्षेत्रात काम करणारे कार्यकर्ते, 
सामाजिक व राजकीय कार्यक्ते यांनी एकाच वेळी व 


का या क्रांतिकारक परिवर्तनाचे आंदोलन सुरू केले 


*(५) शिक्षणव्यवस्था जर हेतुपूर्ण व प्रभावी 


जे०पी० नाईक : उदात्त विफलतेतील साफल्य 


लागेल. 

“(६) जनतेत संर्वांत खालच्या स्तरापर्यंत जाऊन 
काम करण्याची सिद्धता ठेवावी लागेल. 

“(७) सामान्य जनतेचे दैनंदिन प्रश्न 
सोडविण्याच्या जनआंदोलनाचे या व्यवस्थेत महत्त्व असेल. या 
आंदोलनातून जनतेची अस्मिता जागृत होईल आणि 
सामाजिक व आर्थिक परिवर्तनाची शक्‍ती निर्माण होईल. या 
सर्वांतून इष्ट शैक्षणिक परिवर्तनाला गती मिळेल व शैक्षणिक 
परिवर्तनातून अभिप्रेत समाजपरिवर्तनही अधिक गती घेईल.” 

जयप्रकाशजी यानंतर पुढे लिहितात : 

“मी या सर्व सूचनांचे हार्दिक स्वागत करतो. या 
सूचनांची कार्यवाही यशस्वी होणे हे अर्थातच शैक्षणिक, 
सामाजिक व राजकीय क्षेत्रांतील कार्यकर्ते किती एकदिलाने 
काम करतात यावर अवलंबून राहील. याहूनही अधिक म्हणजे 
या ध्येयासाठी व त्याच्या सिद्धतेसाठी करावयाच्या 
कार्यवाहीसाठी किती गुणी व ध्येयनिष्ठ कार्यकतें पुढे येतात 
यावर या कार्यक्रमाची यशस्विता अवलंबून राहील. भारताच्या 
इतिहासातील या विशेष कालखंडात शासनापुढे व शैक्षणिक, 
सामाजिक व राजकीय कार्यकर्त्यांपुढे हे एक भव्य आव्हान उभे 
आहे. भारतीय जनतेच्या धैर्याने व सुजाणपणामुळे आपले 
भवितव्य घडविण्याची पुन्हा एकवार ही संधी आपल्याला 
उपलब्ध झालेली आहे व काळाची निकड ओळखून स्व 
कार्यकर्त्यांनी हे अ्दितीय आव्हान स्वीकारावे असे माझे त्यांना 
आग्रहाचे आवाहन आहे." 

पुन्हा एकदा इतिहासाचे चक्र फिरले आणि जे.पी. 
नाईक यांची ही आशाही विफल झाली. जनता पक्ष कदाचित 
काही काळं अधिकारावर राहिला असता तरी त्याने जयप्रकाश 
नारायण यांच्या आवाहनाला किती प्रतिसाद दिला असता 
याचीही शंकाच आहे. राजकीय निकड असतानाही जे एकत्र 
राहू शकले नाहीत ते मूलभूत परिवर्तनाविषयीच्या आपल्या 
कल्पना विभिन्न असताना शिक्षणासारख्या तात्कालिक कमी 
निकडीच्या कार्यक्रमासाठी निर्धाराने व एकदिलाने उभे राहिले 
असते अशी अपेक्षा कोण कशी राखू शकेल? 


७ 
शैक्षणिक क्रांतीविषयीचे जयप्रकाश नारायण यांचे 
विचार व जे.पी. नाईक यांचे विचार इतके मिळतेजुळते होते 


३ 


हा काही केवळ एक अपघात नव्हता. राष्ट्रीय नेत्यांच्या 
विचार-सरणीशी आपले विचार जुळवून घ्यावेत अशी एखाद्या 
विचारवंताने केलेली ती तडजोड नव्हती. त्याचप्रमाणे आपल्या 
समोर आलेल्या एखाद्या आकर्षक क्रांतिकारक विचाराला एक 
औपचारिक पुरस्कार लिहावा अशीही जयप्रकाश नारायण 
यांच्या पुरस्काराच्या मागील भावना नव्हती. दोघेही 
आपापल्या परीने व पद्धतीने ही विचारसरणी मांडण्याचा 
अखंड प्रयत्न करीत होते. जयप्रकाश नारायण यांच्याशी 
दूरान्वयानेही आपली तुलना होणे जे.पी. नाईक यांना रुचले 
नसते; परंतु त्या दोघांच्याही जीवनातील त्यागमय कार्याची 
प्रेरणा एकच होती. जे.पी. नाईक शासकीय मार्गाने काही 
घडविता येईल या. आशेने जवळजवळ दोन दशके दिल्लीला 
धडपडत रांहिले व या शासकीय यंत्रणेतून एका विशिष्ट 
मर्यादेपलीकडे काही घडविता येणार नाही, अशा निष्कर्षापर्यंत 
शेवटी येऊन पोहोचले. शासकीय यंत्रणेतून समाजाचे मूलभूत 
परिवर्तन होणार नाही या विचाराने जयप्रकाश नारायण यांनी 
शासनाकडे निर्धाराने पाठ फिरविली व जनजागृती करण्याचे 
विविध प्रयत्न केले. त्यांच्याही पदरी शेवटी उदात्त 
विफलतेखेरीज काही पडले नाही. या सर्वांचे विश्लेषण 
करावयाचे तर खोल विवेचनात शिरावे लागेल. तो या लेखाचा 
हेतू नाही.. 

१९७५ मध्ये पुणे विद्यापीठात दिलेल्या टागोर 
व्याख्यानमालेत 'समता, गुंणवत्ता व संख्या : भारतीय 
शिक्षणक्षेत्रातील एक चकवा देणारा त्रिकोण" (एव०4॥७/, 
ऐफ्भा भा0 0पक्याशए: ॥॥९ 2105५७९ एंदा्टाया परता 
एक्प०8॥०) या विषयावरील आपल्या विवेचनाचा समारोप 
करताना जे.पी. नाईक म्हणाले होते : 

. “सामाजिक व शैक्षणिक पुनर्रचना एकाच वेळी 
साध्य करण्याचा हा प्रयोग जर यशस्वीपणे सिद्ध करावयाचा 
असेल तर त्यासाठी एका राष्ट्रव्यापी जनआंदोलनाची 
आवश्यकता आहे. या आंदोलनाच्या पाठीशी राजकीय 
सामर्थ्य पूर्णपणे उभे असलेले पाहिजे व या आंदोलनात प्रत्येक 
व्यक्तीने' हिरिरीने सहभागी झाले पाहिजे. दुर्देवाने राज- 
कारणाच्या क्षेत्रात शिक्षणाला अगदी कोपऱ्यात स्थान मिळते 
आणि राजकीय चर्चांत किंवा वादविवादांत मूलभूत शैक्षणिक 
प्रश्नांवर कधी प्रकाशझात टाकला जात नाही. आपल्याला 
एकतर आज अस्तिवात असलेल्या राजकीय पक्षांचे 


४० 


शिक्षणक्षेत्रातील समस्यांच्या महत्त्वाविषयी व ्ं प्रश्न 
सोडविण्याच्या निकडीविषयी प्रवोधन करावे लागेल किंवा या 


प्रश्नांविषयी निकराची आस्था असणाऱ्या नव्या सामाजिक 


आणि राजकीय शक्ती निर्माण व्हाव्या लागतील.” | 

यानंतर जे.पी. नाईक जे म्हणाले त्यावर त्यांच्या 
जीवनचरित्राची छाया आहे, त्याचप्रमाणे त्यांना जयप्रकाश 
नारायण यांच्याशी वैचारिक व भावनात्मक पातळीवर 
जोडणारा तो महत्त्वाचा धागाही आहे. जे.पी. नाईक म्हणाले 
होते: न 
“या महान प्रयोगाची आखणी करण्यासाठी व तो 
प्रयोग यशस्वीपणे सिद्ध करावयाच्या प्रयत्नात गांधीजींचे 
विचार उपयुक्‍त आहेत, त्याचप्रमाणे मार्क्सचेही विचार 
उपयुक्त आहेत. गांधीवाद व मार्क्सवाद यांच्यातील परस्पर 
विचारविनिमयाची आज गरज आहे. गांधीवाद-मार्क्सवाद 
यांमधील अशा वाद-सुसंवादातूनच भारताच्या विशिष्ट 
सांस्कृतिक परिस्थितीच्या संदर्भात शैक्षणिक व सामाजिक 
पुनर्रचनेचे काही प्रभावी कार्यक्रम आपल्या हाती लागू 
शकतील व त्यांची आपल्याला यशस्वीपणे कार्यवाही करता 
येऊ शकेल.” या उद्गारांच्या मागे जे.पी. नाईक यांना त्यांच्या 
शिक्षणक्षेत्रातील कार्यातून आलेला कोणता अनुभव होता? 

(१) राज्यकर्त्या पक्षाला शिक्षणक्षेत्रातील परि- 
वर्तनाविषयी कोणतीही आस्था नाही, याचे गमक म्हणजे त्या 
पक्षाने या प्रश्नाचा मूलभूत विचार कधी केला नाही व एखादे 
क्रांतिकारक धोरण स्वीकारून त्याप्रमाणे कणखरप्रमाणे 
कार्यवाही करावयाचे आपले उत्तरदायित्व आहे असे मानले 
नाही. याचाच परिणाम म्हणून जे.पी. नाईक ज्या सूचनेचा 
आग्रह धरीत होते ती सूचना - म्हणजे भारताचे पंतप्रधान व 
सर्व राज्यांचे मुख्यमंत्री यांची केवळ याच विषयाची चर्चा 
करण्यासाठी बैठक व्हावी व मूलभूत कांही निर्णय त्या बैठकीत 
घेतले जावेत - कधीच कार्यवाहीत येऊ शकली नाही. काँग्रेस 
पक्ष सत्तेर असताना नाही किंवा जनता पक्ष सत्तेवर 
आल्यानंतरही नाही. शिक्षण हा एक व्यासपीठावरून 
गौरविण्याचा व व्यवहारात उपेक्षा करण्याचा विषय आहे 
अशीच याविषयीची नेहमीची भावना राहिली . शिक्षणखाते हे 
त्यातल्या त्यात कमी राजकीय प्रभावाच्या पक्षातील 
कार्यकर्त्याला मिळावयाचे हा जवळजवळ संकेतच झाला. 

(२) विरोधी राजकीय पक्षातही शैक्षणिक 
क्रांतीविषयी कोणाचा आग्रह नव्हता. कोणती भूमिका घेतली 


'नवभारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


असता आपण अधिक लोकप्रिय होऊन आपल्याला अधिक 
मते मिळण्याची शक्‍यता आहे, या दृष्टिकोनातूनच विरोधी 
पक्षही शैक्षणिक प्रश्नाकडे पाहत असत. सर्व राजकीय पक्षांचे 
प्रतिनिधी असणारी समिती शिक्षण आयोगाच्या अहवालाचा 
विचार करण्यासाठी नेमली गेली हे शेवटी हानिकारकच झाले* 
असे जे.पी. नाईक यांनी म्हटले आहे. राज्यकर्त्या पक्षाने पूर्ण 
विचार करावा व ठरविलेले धोरण कणखरपणे पार पाडावे हे 
अधिक इष्ट झाले असते असे साहजिकच त्यांना वाटू लागले. 

(३) एखाद्या विधायक स्वरूपाच्या कार्यक्रमावर 
सर्व राजकीय पक्ष एकत्र येऊन काम करतील ही आशाही 
फोल आहे असे आढळून आले. काँग्रेस व विरोधी पक्ष 
यांमधील अविश्वासाचा प्रश्न सोडला तरी जनता पक्ष या 
नावाखाली आपले स्वतंत्र अस्तित्व विलीन केलेले राजकीय 
पक्षही प्रौढशिक्षण योजनेसारखा मूलभूत महत्त्वाचा विधायक 
कार्यक्रम राववितानादेखील आपले मूळचे हितसंबंध वळकट 
करण्याचा प्रयत्न करतात असे आढळून आले. 

हे सर्व परिवर्तन राजकीय पक्षांनाच निर्धाराने 
करावे लागेल, त्यांनी ते केले नाही तर अन्य कोणीच ते करू 
शकणार नाही असे आग्रही उद्गार जे.पी. नाईक यांनी काही 
ठिकाणी काढले आहेत. ज्या पद्धतीची क्रांती आपल्याला 


अभिप्रेत आहे त्यासाठी आवश्यक असणाऱ्या सामाजिक, 
आर्थिक, राजकीय क्रांतीशी बांधिलकी 


या अर्थाने हे विधान निरपवाद समजावयास हवे. परंतु अशी 
संधी दीर्घकाळ लाभलेला काँग्रेस पक्ष हा वरिष्ठ वर्गांचेच 
प्रामुख्याने प्रतिनिधित्व करीत राहणार ही गोष्ट स्पष्ट 
झाल्यानंतर व त्या पक्षाला बाजूला करणारा विविध पक्षांचा 
समुदाय असा जनता पक्ष कधी खऱ्या अर्थाने क्रांतिकारक 
एकसंध प्रभावी पक्ष होईल, ही आशा मावळल्यानंतर जे.पी. 
नाईक यांना आपल्या नैराश्यातून बाहेर पडण्यासाठी 
मार्गच उपलब्ध राहिला नाही. य | क 
या कालखंडातच जे.पी. नाईक यांनी 

भारताच्या शैक्षणिक समस्येवर एक व्याख्यान आत स 
जे.पी. नाईक यांना ज्यांच्या विषयी स्नेहादराची भावना होती 
असे एक त्यांचे सहकारी, योजनेप्रमाणे, त्यां 


भाषणावर त्या सभेतच टीकाटिप्पणी करणार होते. आफया 
भाषणात हे सहकारी म्हणाले - 'जे.पी. नाईक यां यांच्यापुढे 


खरी समस्या उभी आहे तिचा तर्कसुसंगत निष्कर्ष जर 


अनुक्रमणिका 


जे०पी० नाईक : उदात्त विफलतेतील साफल्य 


काढावयाचा असेल तर जे.पी. नाईक यांना आपले इतर 
स्वरूपाचे कार्य वाजूला ठेवून आज समाजपरिवर्तनासाठी 
झगडणारे जे युवकांचे गट आहेत त्यांच्या पाठींशी उभे राहिले 
पाहिजे.' 

मला त्या वेळी त्यांचे हे उद्गार थोडेसे अनुचित 
वाटले होते. आज मला ते तितकेसे तसे वाटत नाहीत. परंतु 
आपल्याला जर या पद्धतीचे शैक्षणिक परिवर्तन अभिप्रेत 
असेल तर त्यासाठी आवश्यक त्या स्वरूपाच्या सर्वांगीण 
क्रांतीसाठी प्रयत्नशील असणे निकडीचे आहे, या 
निष्कर्षापासून शिक्षणक्षेत्रात कार्य करणाऱ्या व मूलभूत निकड 
असणाऱ्या लोकांना फार काळ दूर राहता येणार नाही. या 
निष्कर्षापर्यंत न येता केलेले शैक्षणिक सुधारणांचे व 
संशोधनाचे कार्य हे अगदीच विफल नसले तरी त्याला काही 
अत्यंत मर्यादित असेच यश येणे अटळ आहे. 

जे.पी. नाईक यांना याची जाणीव होती. राजकीय 
पक्षांच्या आधाराखेरीज जर हे कार्य करावयाचे असेल तर 
अपक्ष भूमिकेतून समाजपरिवर्तनाच्या क्षेत्रात प्रत्यक्ष काम 
करणारे गट अधिक कसे प्रभावी होतील हे पाहिले पाहिजे. या 
भूमिकेतून या सर्व गटांच्या कार्यात काही एकसूत्रता आणता 
येते काय हे पहावे, या हेतूने त्यांनी महाराष्ट्रातील पंधरा-वीस 
अशा गटांच्या कार्यकर्त्यांची एक वैठक घडवून आणली होती. 
याखेरीज समाजपरिवर्तनाच्या क्षेत्रात ध्येयवादी शिक्षक, 
प्राध्यापक सहभागी करून घेता आले तरी परिवर्तनाच्या 
कामाला गती येईल अशी त्यांची धारणा होती व ती त्यांनी 
वेळोबेळी मांडलेलीही आहे. शिवाजी विद्यापीठाच्या प्राध्यापक 
संघटनेने 'प्राध्यापक व समाजपरिवर्तन" या विषयाचा विचार 
करण्यासाठी बोलाविलेल्या परिषदेत त्यांनी उत्साहाने प्रमुख 
भाग घेतला होता व त्या परिषदेच्या निष्कर्षाविषयी ते 
आशावादी होते. या दोन्ही प्रयत्नांचे आजवरचे प्रत्यक्ष फलित 
हे मर्यादितच राहिले आहे. 

प्रत्यक्ष व्यावहारिक आचरणाचे कितीतरी कार्य 
करावयाचे राहिले आहे हे जसे खरे आहे त्याचप्रमाणे, गांधी- 
वाद व मार्क्सवाद यांचा समन्वय करण्याची. भारतीय 
परिस्थितीत आवश्यकता व शक्‍यता आहे हे मान्य केले तरी 
त्या तात्त्विक कितीतरी काम अद्याप 
व्हावयाचे आहे. जे.पी. नाईक यांच्या मनोधारणेतून या 
प्रश्नाकडे पाहणाऱ्या सर्वजणांच्या समोर ही आव्हाने उभी 


४५ 


आहेत. 
८ 

परिस्थितीने जे.पी. नाईक यांच्या आशावादाची 
कठोर कसोटी पाहिली. एक स्वभावधर्म म्हणून आणि या 
निराशेवर उतारा म्हणून त्यांनी अखंड'आपल्याला नव्या नव्या 
कल्पनांत, प्रयोगांत गुंतवून ठेवले. आपल्या मित्रांना ते काही 
वेळा म्हणत : 'ही माझी अफू आहे; ती मला घेऊ द्या.' या 
उद्‌्गाराच्यां मागे एक तीव्र वेदना लपलेली होती. शिक्षणाच्या 
समस्येवर वोलताना जे.पी. नाइंक नेहमीच उत्कटतेने बोलत. 
अशाच एका भाषणाच्या शेवटी स्वत:विषयी ते म्हणाले : 

*शेवटी मी तरी कोण आहे? 

१ सातला ट्रप0ालाठटया 

७ ५॥॥॥॥॥५७॥॥.१४1॥--॥14 

१1०४०10601. टा9. 


छापा ० ए००९७॥॥ 8 ०” हे म्हणताना त्यांचा 
आवाज कातर झाला होता व त्यांच्या डोळयात पाणी तरारले 
होते. 

एका भव्य उदात्त विफलतेचा तो आर्त विव्हल 
उद्गार होता. 


ज्याला शिकण्याची इच्छा नाही त्याला 
शिकविण्याचा प्रयत्न करू नये. 

ज्याला शिकण्याची इच्छा आहे त्याला 
काहीही शिकवता येते. 

ज्याला काहीही शिकण्याची इच्छा नाही 
असा एकही माणूस जगात नाही. | 

कोणाला काय , शिकवायचे आहे हे 
ओळखून त्याला ते शिकविण्याची व्यवस्था करणे 
हे शिक्षणव्यवस्थेचे कार्य आहे. 

जिज्ञासा जागृत करतो, अधिकाधिक 
प्रखर करतो व ती शमविण्याचे मार्ग आपले 
आपण कसे शोधावेत याचे मार्गदर्शन करतो तोच 
खरा शिक्षक - 

नव्हे, 

परात्पर गुरु. 


- देवंदत्त दाभोलकर 


शिक्षण व समाज परिवर्तन : स्वप्न, वास्तव आणि आशा 


देवदत्त दाभोलकर 


प्रारंभ 

माझ्या विवेचनाचा आशय प्रारंभीच स्पष्ट करून 
ठेवणे उपयुक्‍त होईल असे मला वाटते. तो असा : 

१. शिक्षण हे समाजपरिवर्तनाचे प्रभावी साधन 
होऊ शकते व व्हावयास हवे. 

२. परंतु अनेकदा शिक्षण हे स्थिती व समाज- 
रचनेच्या हातातील एक अमोघ शस्त्र होते व परिवर्तनाला 
विरोधक होते. ' 

३. यातील प्रागतिक भूमिकेकडे शिक्षणाला नेले 
जाऊ शकते. ते दुष्कर आहे. परंतु अशक्य नाही. किंवहुना, 
*एष: पन्था, एतत्‌ कर्म, नान्यः पन्था विद्यते अयनाय |” अशा 
अटळतेचे आहे. 

४. या प्रयत्नात शिक्षणाशी संवंधित सर्व घटकांचा 
सहभाग हवा. विद्यार्थी, शिक्षक, पालक, शिक्षणसंस्था, 
शासनसंस्था व एकूण सर्व समाज या सर्वांचाच या प्रक्रियेत 
सहभाग हवा. 

५. पुरोगामी, प्रतिगामी असे या घटकांपैकी 
कोणाचे वर्गीकरण करता येणार नाही. प्रत्येक गटाचे स्वरूप 
व्यामिश्र असू शकते. किंवहुना निखळ एका वर्गात वसणारा 
गट, संस्था, व्यक्ती सापडणे अशक्यप्राय आहे. यामुळे 
अडचण आहे, परंतु आशाही आहे. कारण निखळ पुरोगामी 
असे कोणी नाही त्याचप्रमाणे निखळ प्रतिगामी असेही कोणी 
असत नाही. प्रत्येकाचे अधिकाधिक पुरोगामी परिवर्तन करता 
येणे त्यामुळेच शक्‍य आहे. 

६. हे मिश्रण सर्वच स्तरावर व सर्वत्र अधिकाधिक 
पुरोगामी कसे होत जाईल; व त्यासाठी व्यावहारिक दृष्ट्या 
काय करता येईल हाच महत्त्वाचा प्रश्न आहे. 

७. सर्व प्रयत्न त्या दिशेने व्हावयास हवेत. प्रत्यक्ष 
कार्यक्रमाविषयी वादविवाद व मतभेद होऊ शकतील. परंतु 
केवळ भांडणतंडण होता कामा नये व मतभेद तर होताच 
कामा नयेत. भारताला आजच्या परिस्थितीत ही चैन 
परवडणारी नाही. 


८. या सर्व प्रयत्नांत महत्त्वाचा व विशेष कृतिशील 
घटक शिक्षक हाच असणार आहे. पुरोगामी परिवर्तनासाठी 
प्रयत्नशील असणे हे त्याचे सामाजिक व व्यावसायिकही 
उत्तरदायित्व आहे. 

९. या लेखाचा मुख्य भर छळ्याच एताटक्याया 
मधोल शक्‍्यतांवर असला तरी ]४०1-1701181 एवपल्शाया, 


तरग्पाच्] एता त्यांला, एवा ल्या ॥॥॥॥॥॥॥॥७॥१॥ 
हीही शिक्षणाची महत्त्वाची अंगे आहेत याची जाणीव आपण 


ठेवली पाहिजे. 1011151 $१अश्या) चा ऱ्हास होऊ द्यावयाचा व 
ते अपयश झाकून ठेवण्यासाठी 1ए०॥-]००1॥151 ची रंगरंगोटी 
करावयाची अशी आत्मवंचना शिक्षणक्षेत्राकडून होत नाही 
याची आद्य दक्षता घेतली जावयास हवी. त्यानंतर 
समाजपरिवर्तनाच्या दृष्टीने या इतर शिक्षणपद्धतींचे महत्त्व 
ओळखून शक्‍य तेथे 7011181 ७95(९॥1 या सर्वांना पूरक काम 
कसे करू शकेल व स्वतः त्यातून किती आणि कशी प्रेरणा 
घेऊ शकेल याचे अवधान राखले पाहिजे. 


१०. प्रत्येकाने निदान स्वतःपासून प्रारंभ केला 
पाहिजे. 


काय, मेकॉले हे म्हणाला? 

मेकॉले. याचे नाव उच्चारले की वेगवेगळ्या 
प्रतिक्रिया मनात येतात. भारतातील संस्कृतमधील व एकूणच 
ज्ञानाच्या स्तराविषयी त्यांच्या मनात अवहेलनेची भावना 
होती. परंतु हिंदुस्थानची राज्यरीतिः या विषयावरील 
पार्लमेंटमधील आपल्या भापणात मेकॉले म्हणाला : 


'॥ा९७/७७७ (६ ००1८ ण ताहाटयाणाचा(11 
एतदा' [181 ७८ ॥89 (लू) य] 5001155100? 01 6 ११९ 
शार एवा ७९ ट्या टां त्या [1001९0 
१५/१दा]॥१्ट 1011101? (0). 6० ७९ पाटछ 
्ा0॥ा कात 10 ॥10०५१८॥ ॥॥॥ 
शताठ ७] वाला क्षा$' 
१[॥)1॥1811/0?' 


(भारतातील लोक उ 


-५॥॥॥॥॥ 
ह (0 30810 
॥0 [हटाषणा82 ७ा!? 
० ॥९5€ वृ९३॥ा5 गा शीट 


वा असावे 
-करगघर चिघनसञ? 


ज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे 


यंमणकीकृन 
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म्हणून आपण त्यांना अज्ञानात ठेवणार आहोत काय? त्यांना 
आपण ज्ञान दिले की त्यांच्या महत्त्वाकांक्षा जागृत होतील 
अशी भीती आपल्याला वाटते काय? आणि अशा 
महत्त्वाकांक्षा जागृत झाल्या की त्या आकांक्षांच्या पूर्तीसाठी 
आपण त्यांना वाव ठेवणार नाही का? या सर्व प्रश्नांना 'हो' 
असे उत्तर देण्याची हिंमत इथे कोणास आहे, सांगा.) 

मेकॉले आपल्या भाषणात पुढे म्हणाला : 

"८ वाट ९८, ४१८ ग्राट ०४५1॥८९0 10 ॥॥[८ 


ए७॥०७, ७८ छाण020 10 द्या 0१०1 0 [0106111081 
180९ ९१॥81182851॥18 02९001 910 0101112911. ' 


(आपण स्वातंत्र्याची, संस्कृतीची कदर करतो 
असा आपला दावा असतो. परंतु ते स्वातंत्र्य, ती संस्कृती 
मानवजातीच्या दुसऱ्या वंशांना देण्यात आपण जर कांकू करत 
असू तर त्या आपल्या दाव्याला अर्थ तो काय राहिला?) 

मेकॉले हे आपल्या इंग्रज वांधवांना सांगत होता. 
हिंदु समाजाला त्या आधीच्या सहस्रावधी वर्षात कोणी हे 
सांगितले नाही. अपवाद विवेकानंदांचा. वर्णवर्चस्वाचे साधन 
म्हणून शूद्रांना ज्ञानापासून हेतुपुरस्सर वंचित ठेवण्यात आले. 

याचे परिणाम महात्मा फुले यांनी 'इतके अनर्थ 
एका अविद्येने केले' (विद्येविना मती गेली, मतीविना नीती 
गेली, नीतीविना गती गेली, गतीविना वित्त गेले, वित्ताविना 
शूद्र खचले, इतके अनर्थ एका अविद्येने केले.) या आपल्या 
एका कवनात सांगितले आहेत. मेकॉले व फुले यांचे हे दर्शन 
आता तरी भारताने प्रामाणिकपणे व कृतिशीलतेने स्वीकारले 


आहे असे म्हणता येईल काय? 


फुले, आगरकर परंपरा 
महात्मा फुले यांच्याइतकेच कडवट प्रहार 
लोकहितवादींनीही ब्राह्मणवर्गावर केले आहेत. आपल्या क्र. 
६५ च्या पत्रात ते लिहितात : 
“मागील पत्रांत धर्मसुधारणा लिहिली आहे. ती 
बहुतांस भयंकर व कितीएकांस दुर्घट वाटून किती एक पंडित 
आणि शास्त्री पुराणांतील वाक्ये, वर्णसंकर, कला आदि 
म्हणतील हे मला कळत आहे. परंतु, महाराज, तुम्ही विचार 
कराल तर हा वर्णसंकर नव्हे. आता आहे तो वर्णसंकर खरा. 
जे ब्राह्मण भडवेपणा करतात, त्यांस तुम्ही पंक्तीस घेता व 
नीतीमान शूद्रास नीच मानता हा वर्णसंकर खरा. शास्त्राचा 


आधार माझ्या मतास पुष्कळ आहे व तुम्ही विचार केला 
असता सापडेल. वेडात शिरू नका. ही धर्मसुधारणा 
केल्याशिवाय तुमचा वंद खुला होणार नाही.” 

महात्मा फुल्यांनी असा शास्त्राचा आधार 
शोधण्याचाही प्रयत्न केला नसता. त्यांचे आघात सरळ व 
स्वतंत्र होते. नवीन परिवर्तनासाठी आवश्यक अशा शैक्षणिक 
कार्याचा प्रारंभही त्यांनी शूब्रांसाठी, स्त्रियांसाठी शाळा व 
आधारकेंद्रे काढून केला. लोकहितवादी या प्रत्यक्ष कृतीच्या 
क्षेत्रात उतरले नाहीत. परंतु त्यांचीही धारणा तशीच होती. ते 
सांगतात : “वास्तविक पाहिले तर कैकाडी लोक हे 
सुधारल्याच्या अंगी व्राह्मणासारखे होतील, हे खचित आहे.” 
(पत्र क्र. ३८) 

ब्राह्मण वर्गाला समाजपरिवर्तनाची प्रेरणा 
देण्याच्या हेतूने लोकहितवादी 'शतपत्रे' पूर्ण करताना 
लिहितात (पत्र क्र. १००) : 

“तुमच्या प्राचीन काळच्या विद्या, ग्रंथ, तर्क व 
कल्पना यांचे शंभरपट आता चांगल्या विद्या व अधिक कल्पना 
निघालेल्या आहेत न्या सर्व पहा... धर्म-सुधारणा करा, म्हणजे 
टाकू नका, परंतु त्याचा अर्थ घ्यावयाचा तसा काळ पाहून 
घ्या... विद्या अधिक घेऊन तुमचे पाऊल पुढे पडू द्या. सर्व 
देशाची काळजी प्रत्येक जणाने करावी. राज्य कसे चालले आहे 
व राजा कोण, त्याची वर्तणूक कशी हे पाहत जा. माहीतगार 
व्हा... विद्या केली तर त्याप्रमाणे वागणूक पाहिजे; नाहीतर 
विद्या व्यर्थ आहे. विद्येचे सार्थक रोजगार नव्हे, ती मजुरी आहे. 
विद्या म्हणजे ज्ञान, जेणेकरून मनुष्य निर्मळ होतो, विचारी 
होतो, समर्थ होतो. विद्येपासून द्रव्यलाभही होतो, व दुसरे 
अनेक लाभ होतात.' 

विद्या आणि समाजपरिवर्तन यांच्या परस्पर- 
संबंधाची चर्चा या कालखंडात व एकूण एकोणिसाव्या 
शतकात दुहेरी अंगांनी होत होती. सामाजिक सुधारणेचे अंग 
व राष्ट्रीय आंदोलनाचे अंग. यात तरतम भाव कसा करावा 
यावद्दल मतभेद होते व ते तीव्रही होते. परंतु तरीही सामाजिक 
अंगाला राष्ट्रीय व राष्ट्रीय अंगाला सामाजिक प्रगतिशील 
अशी आंतरिक अस्तरे धुरीणांच्या मनोभूमिकेत होती. वादाचा 
क्षोभ बाजूला ठेवला तर याची जाणीव अशा प्रतिपक्षीयांना 
होती. 

लोकहितवादींच्या सामाजिक आवेशाला तितक्‍याच 
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आवेशाने निवंधमालेत उत्तर दिल्यानंतर विष्णुशास्त्री 
चिपळूणकर लिहितात : 

*आता एवढेच सांगून पुरे करतो की, 

लोकहितवादींचा उद्देश जसा लोकात यथाशक्‍िति ज्ञानप्रसार 
करण्याविषयीचा होता व अद्याप आहे, तशीच आमचीही गोष्ट 
आहे. शिवाय हे ज्ञान भासरूप किंवा मिथ्या नसता ते यधार्थ व 
सत्य असावे असाही आमचा संकल्प आहे... आता दोघांच्या 
नजरेस जी गोष्ट आपापल्या परीने खरी वाटते त्यात भेद का 
पडावा असे कोणास कदाचित वाटेल, पण हा भेद 
मनुष्यस्वभावासच लागला आहे असे समजावे. लोकांत जसे 
रुचिवेचित्र्य आढळते तसे मतवैचित्र्यही दृष्टीस पडावयाचेच. 
फार तर काय, पण आपल्या ठिकाणीही समजुतीचा फेर किती 
होत असतो? ... दर एक पिढीत शेकडो विषयांवर याप्रमाणे 
मतांतर होत जाणे हा सृष्टिक्रमच आहे; व हे मतांतर 
कोणत्याही प्रकारे अनिष्ट नसून लोकांच्या विवेचनशक्‍तीचा 
प्रवाह अप्रतिवद्ध होत्साता चालू आहे याचे हे अत्यंत 
अभिनंदनीय निदर्शन होय.' 

हाच धागा पुढेही चालू राहिला. विष्णुशास्त्री 
चिपळूणकर, टिळक, आगरकर यांनी न्यू इंग्लिश स्कूल 
पुण्यात स्थापन केले. त्यातून चार वर्षांनंतर डेक्कन 
एज्युकेशन सोसायटीची स्थापना झाली. “(॥९०७८॥॥॥ट शात 
हिट र्ला ट्ता2॥गा” असे तिचे ध्येय म्हणून 
सांगण्यात आले. परंतु ती केवळ काळाशी केलेली तडजोड 
होती व भारताच्या पुनरुत्थानासाठी एक महत्त्वाचे साधन 
म्हणून हे तिघेही शिक्षणक्षेत्राकडे वळले होते हे आता 
सांगावयास नको. “लब्धप्रकाश इतिहास निसर्गमाने” अशीच 
त्या तिघांचीही (सावरकरांप्रमाणे) ग्वाही होऊ शकते. त्यांच्या 
प्रतिपक्षीय समकालीनांनाही ते मान्य होते. “लोकमान्य टिळक 
: आठवणी व आख्यायिका” (खंड तिसरा) या ग्रंथाच्या 
आपल्या प्रस्तावनेत खापर्डे लिहितात : 

“परंतु आगरकर, टिळक हे लोक वुद्धीपुरस्सर, 
विशेष प्रकारचा हेतू मनात धरून देशभक्तीच्या उद्योगास 
लागले होते. आरंभापासून शेवटपर्यंत्र त्यांच्या देशभक्तीचा 
आविष्कार एकच राहिला होता असे म्हणावयाचे नाही; तर 
पुढे कोणच्या तरी कारणाने ते देशभकक्‍तीकडे वळले नसून 
पहिल्यापासूनच त्यांनी आपल्या जीविताची तशी योजना 
आखलेली होती होती असे सांगावयाचे आहे.” 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


चिपळूणकर या शैक्षणिक कार्याला सुरुवात 
केल्यानंतर वर्षभरातच गेले. टिळकांनी काही वर्षांनी 
सोसायटी सोडून राजकारणात प्रवेश केला. 'मला मी माझ्या 
आयुष्याच्या ध्येयापासून दूर होत आहे असे वाटते' अशा 
शब्दांत त्यांनी आपल्या राजीनामापत्रात आपली खंत व्यक्त 
केली आहे. आगरकरही सोसायटीला दहाएक वर्षेच लाभले. 
परंतु या तिघांच्याही तेजाचे वलय आजही या संस्थेच्या 
नावाला संरक्षण देत उभे आहे. नामदार गोखले, महर्षि कर्वे 
आदि नावांनीही ती झळाळी कायम ठेवावयास मदत केली. 
आजीव सदस्यत्वाच्या प्रतिज्ञेची वर्षे पूर्ण केल्यावर गोखले 
यांनी सोसायटी सोडून सार्वजनिक क्षेत्रात शिरताना केलेले 
भाषण प्रसिद्ध आहे. (78120/211 8255 10 01९ ऱहाष्टप5$01 
€०॥६६). त्यात ते म्हणाले : “मी आता महासागरात प्रवेश 
करत आहे. तेथे कशी वादळे येतील, माझे काय होईल, माझे 
तारू शेवटी किनाऱ्याला लागेल की नाही हे कोणी सांगावे?” 


मर्यादा 
शिक्षण आणि समाजपरिवर्तनाच्या संदर्भात 


याठिकाणी काही गोष्टी आपण लक्षात घेण्यासारख्या आहेत 
असे मला वाटते : न 

१. शासकीय शिक्षणक्षेत्राच्या चौकटीतच हे काम 
चालले होते. अनुदान मिळाले नाही तरी चालेल परंतु आम्ही 
या पद्धतीनेच काम करू असा आग्रह कधीच धरला गेला नाही 
असे नाही. परंतु तसे प्रसंग अपवादात्मक आले व त्से 
निर्णायक नव्हते. 

२. शिक्षणक्रमातून (क्रमिक किंवा पूरक) 
विद्यार्थ्यांची सामाजिक, राष्ट्रीय कृतिप्रवणता वाढविण्याचा 
सजग प्रयत्न केला गेला नाही. 

३. राष्ट्रीय स्तरावर ज्यांची उंची सर्वमान्य झाली 
अशी माणसे या संस्थेत आली, कार्यरत राहिली यातून 
अप्रत्यक्ष जो प्रभाव विद्यार्थी वर्गावर पडला तेवढ्या प्रमाणातच 
ही प्रेरणा दिली-घेतली गेली अशा स्वरूपाचे काम होऊ शकले. 

४. यातूनच प्रेरणा घेऊन त्याच वृत्तीने नंतर 
संस्थेत व इतरत्र काम करणाऱ्या विद्यार्थ्यांची संख्या मर्यादित 
राहिली. 

याच स्वरूपाचे कमी-अधिक स्तरावरचे अनुभव 
नंतरच्या काळात स्थापन झालेल्या शिक्षणसंस्थांना आले 


हिदी ्तिथद्धन” 


ले. परंतु 


शट 
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समाज परिवर्तनाच्या दृष्टीने पाहिले तर त्यांच्या कामाच्याही 
याच मर्यादा राहिल्या. 


युवक संघटना 

एग्पा8| 5७!शा] मधून या स्वरूपाचे काम चालू 
असतानाच त्याच्या समाजपरिवर्तन, राष्ट्रनिर्माण याच्या 
दृष्टीने असणाऱ्या मर्यादाही स्पष्ट होत होत्या . शिक्षणसंस्थांत 
काम करणारे लोक स्वतः कितीही क्रांतिकारक वृत्तीचे असले 
तरी जोपर्यंत त्या संस्था शासकीय अनुदानावर आधारित 
आहेत तोपर्यंत या मर्यादा अटळ आहेत. परकीय सत्ता 
असताना तर त्या मर्यादा अधिक जाचक असणारच. याच्या 
उलट, पारतंत्र्याच्या काळात संवेदनशील युवामनातील 
प्रतिक्रियाही अधिक तीव्र असणार . 

आव्हानाचे युवक मनाला आकर्षण असते. 
किवहुना, आव्हानाचे ज्याला आकर्पण असते त्यालाच युवक 
समजावे अशी युवकाची व्याख्याही करता येईल. स्वातंत्र्य 
संपादनाचे आव्हान या काळात युवापिढीपुढे उभे होते. तशा 
प्रकट प्रचाराला संघटनेला शिक्षण संस्थांत अवसर नव्हता. 
साहजिकच वाहेर अशा संघटना उभ्या राहिल्या. राष्ट्रीय 
स्वयंसेवक संघ व राष्ट्र सेवादल या अशा महाराष्ट्रातील 
संघटना होत. त्यांच्या ध्येयाविषयी, कार्यपद्धतीविषपयी मतभेद 
होऊ शकतील. ती चर्चा आपल्याला याठिकाणी अभिप्रेत 
नाही. परंतु या दोन्ही कालखंडांत त्यांचा हा वहर ओसरला 
असला तरी अजूनही तो संपुष्टात आलेला नाही व आधी 
तयार झालेल्या कार्यकत्यांपैकी अनेकांनी नंतर आपापल्या 
क्षेत्रात नजरेत भरण्यासारखे कार्य केले यात शंका नाही. परंतु 
यात शिक्षणक्षेत्राचे योगदान किती? 

*जवळजवळ शून्य' असेच या प्रश्नाचे उत्तर द्यावे 
लागेल. वरील वृत्तीच्या कार्यकर्त्यांनी ज्या शिक्षणसंस्था 
स्थापन केल्या त्यातून त्या त्या वृत्तीचे काही संस्कार देण्याचे 
प्रयत्न झाले. परंतु विद्यार्थ्यांवरील त्याचा परिणाम फार 
नव्हता. शिक्षक म्हणून निर्वाह करून आपापल्या पूर्वाश्रमीच्या 
संघटनांना पूरक कार्य वाहेरच्या क्षेत्रात करीत राहणे हेच 


कामाचे मुख्य स्वरूप राहिले. 


स्वातंत्र्य संपादनानंतर 
भारत स्वतंत्र झाल्यानंतर या परिस्थितीत काही 


अनुक्रमणिका 


फरक पडला का? दुर्दैवाने या प्रश्नाचे उत्तर 'मूलभूत काहीही 
फरक पडला नाही' असेच द्यावे लागते. 


असे का झाले? 

१९५० च्या सुमारास वल्लभभाई एका सभेतील 
आपल्या भापणात म्हणाले : “दुर्दैवाने आम्ही अशा जाळ्यात 
अडकलो आहोत की -” 

याला प्रतिसाद म्हणून विनोवाजी म्हणाले होते : 
“एखादा मोठा विचारवंतही असे म्हणाला असता तर ते आम्ही 
समजू शकलो असतो. परंतु शासनाची सूत्रेच ज्यांच्या हाती 
आहेत ते लोकच जेव्हा असे म्हणतात... जाळे कितीही विकट 
असेना, ते तोडलेच पाहिजे. स्वातंत्र्यात जसा जुना झेंडा चालू 
शकत नाही, त्याचप्रमाणे जुनी शिक्षणव्यवस्थाही चालता कामा 
नये.” 

जाळे तुटले का? 

*नाही'. 

भारतात उच्च स्तरातील वीस-तीस टक्के 
लोकांचेच वर्चस्व राहत आलेले आहे हे याचे कारण आहे. 
मैकॉलेला दीडशे वर्पांच्याही पूर्वी जे उमगले ते या लोकांना 
आजही उमगत नाही. कोणताही राजकीय पक्ष याला अपवाद 
नाही. साक्षरतेच्या प्रसारात साम्यवादी पक्षांची सरकारे 
आघाडीवर आहेत ही गोष्ट खरी; परंतु सर्वोच्च स्तरापर्यंत 
गुणवत्ता व समान संधी यांचा शिक्षण क्षेत्रात प्रभावी आग्रह 
धरणारा एकही राजकीय पक्ष नाही हे कशाचे गमक 
समजावयाचे? (अनेक दशकांपूर्वी त्यावेळी केंद्रीय नियोजन 
मंडळाचे सदस्य असणाऱ्या एका सदस्यांना मी म्हणालो “5.९. 
व 85.1. यांच्या शैक्षणिक परिस्थितीचे जसे अभ्यास झाले 
आहेत तसे ओवीसींचेही झाले पाहिजेत.” ते मला म्हणाले : 
“त्यातून आपण गांधीलमाशांचे मोहोळ मात्र उठवू.” त्यानंतर 
काही वर्षांनी मंडल आयोगाने हे मोहोळ उठवले व नव्या 
प्रश्नांना परिवर्तनवादी भूमिकेतून सामोरे जाण्याचे आव्हान 
आपल्यापुढे उभे केले इतके तर खरे.) 


युवक आणि समाजपरिवर्तन 

भारतात आज सुदैवाने (होय सुदैवानेच) प्रत्येक 
क्षेत्रात अनेक आव्हाने उभी आहेत. तशी ती शिक्षणक्षेत्रातही 
आहेत. मंडल आयोग हे त्याचे केवळ एक अंग झाले. आव्हाने 


यदि ८८८ अ 
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शोधत, स्वीकारत जातो तो युवक अशी आपण युवकाची 
व्याख्या केली आहे. स्वातंत्र्यपूर्व काळातील आव्हानांचे स्वरूप 
ढोवळ व स्पष्ट होते. आजच्या परिस्थितीत आव्हानांचे स्वरूप 
गुंतागुंतीचे व प्रथमदर्शनी तितकेसे आकर्षक नाही. परंतु 
पीडितांना, दलितांना न्याय मिळालाच पाहिजे या ध्येयानेही 
अनेक स्वतंत्र राष्ट्रांतील तरुण प्रेरित होत आलेले आहेत. 
ध्येयवाद जितका उत्कट व वौद्धिक क्षमता जितकी अधिक 
तितकी ही प्रवृत्ती अधिक. (तीव्र वौद्धिक क्षमता असणारे 
अनेक जण 'करिअर'च्या मागे लागतात, त्याचप्रमाणे 
त्यांच्याच बौद्धिक क्षमतेचे काही 'करिअर'कडे. पाठ फिरवून 
तळागाळात जाऊन काम करतात, हाही जगात सर्वच राष्ट्रांत 
येणारा अनुभव आहे.) असे विद्यार्थी शिक्षणसंस्था व शिक्षक 
यांच्या मार्गदर्शनाची किंवा मदतीची अपेक्षा राखत नाहीत. 
अनेकदा या दोघांनाही या 'भानगडी'पासून स्वतःला दूर 
ठेवावयाचे असते. 
मला 'भाटघर आचार संहिते'विपयीची वैठक 
आठवते. काळ सुमारे तीन तपांपूर्वीचा. राजकीय पक्षांसाठी 
आचारसंहिता ठरवावी म्हणून समाज प्रवोधन संस्था व गोखले 
इन्स्टिट्यूट यांनी ही तीन दिवसांची वैठक आयोजित केली 
होती. राजकारणातील व वैचारिक क्षेत्रातील महाराष्ट्रातील 
प्रमुख सुमारे पंचवीस जण उपस्थित होते. धनंजयराव 
गाडगीळ, तर्कतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी, शंकरराव देव, 
कांग्रेड डांगे, मधु लिमये, यशवंतराव चव्हाण यांचा 
नामनिर्देशही वैठकीच्या महत्त्वाचा पुरेसा निदर्शक व्हावा. 
शिक्षणक्षेत्राशी संवंधित लोकांच्या आग्रहाने 
'विद्यार्थ्यांना राजकारणापासून अलिप्त ठेवावे' असे धोरण 
संमत झाले. दुसऱ्या दिवशी यशवंतराव चव्हांण आल्यानंतर 
मधु लिमये यांनी आपला याविषयीचा आधीच व्यक्‍त केलेला 
विरोध परत मांडला व यशवंतराव चव्हाण यांना त्यांचे मत 
विचारले. यशवंतराव म्हणाले, “मला मधूची भूमिका मान्य 
आहे. किंवहुना मी त्यावेळी असा सहभाग घेतला नसता तर मी 
आज मुख्यमंत्री झालो नसतो.” 
शिक्षणसंस्था व शिक्षक यांच्यासमोर सतत उभी 
असणारी ही समस्या आहे. आपल्या देशात, त्याप्रमाणे अन्य 
देशांतही. या समस्येचे नेमके उत्तर आज कोणाकडेच नाही व 
कोणाला ते कधी सापडेल अशी शक्‍यताही नाही. हे उत्तर 
कालसापेक्ष, परिस्थितीसापेक्ष असेच राहणार. परंतु ही 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


आपल्यापुढील समस्याच नाही अशी भूमिका कोणाला घेता 
येणार नाही. 

भारतात आज या स्वरूपाचीच परिस्थिती नाही 
काय? वुद्धिमान युवकांचे डोळे अमेरिकेत जाऊन तेथेच 
स्थायिक होण्याकडे लागलेले आहेत. सामाजिक जाणीव 
फारच कमी युवकांत आढळते व जी काही ठिकाणी आढळते 
ती तिचे नीट संगोपन झाले नाही तर करपून जाईल अशाच 
परिस्थितीत आहे. हे संगोपन केवळ राष्ट्रीय सेवा योजना 
सारखे प्रकल्प राववून करता येत नाही हा आपला दीर्घकाळचा 
अनुभव आहे. संस्थात्मक रचना हे केवळ आधार, संरक्षण 
देणारे कुंपण होऊ शकते. समाजपरिवर्तनाच्या प्रेरणेची रोपे 
विद्यार्थ्यांच्या मनात वाढावयाची असतील तर समाजमानसाची 
भूमी सकस असावी लागते किंवा ती तशी तयार करावी 
लागते, व प्रागतिक विचारधारेचे सिंचन त्या रोपांवर होत 
राहावे लागते. 

खरी अडचण त्यापुढेच येते. ही भावना जागृत 
झाल्यानंतर कृतिशीलतेचा प्रश्न अटळपणे पुढे येतो. महाराष्ट्र 
स्तरावरील अशा स्वरूपाच्या एका प्रयत्नात सुमारे चार 
दशकांपूर्वी कार्यवाह म्हणून मी सहभागी होतो. मी अध्यक्षांना 
म्हटले : “युवक जेव्हा जागृत व नंतर कृतिशील होतील तेव्हा 
त्यांच्या पाठीशी आपण उभे राहिले पाहिजे.” त्यांनाही ते मान्य 
होते. परंतु त्यानंतर त्या प्रयत्नाने गती घेतली नाही. 

ही समस्या अशी विविध कारणांनी विकट आहे. 
तिचे उत्तर आज कोणाकडेच नाही. नाही म्हणावयास एक 
अनुभव मात्र काही दिलासा देणारा आला. पुणे विद्यापीठात 
कुलगुरू म्हणून काम करताना एक छोटासा प्रयोग मी केला. 
त्यामागची संकल्पना अशी होती 

ग्रामीण भागातून येणारे विद्यार्थी सुटीत आपापल्या 
घरी जातात. त्यांच्या जाण्यायेण्याच्या खर्चाचा वा निवास- 
भोजन खर्चाच्या व्यवस्थेचा प्रश्न निर्माण होत नाही. त्यांनी 
महिनाभरात आपल्या खेड्यात लोकशिक्षणाचे किमान दहा 
कार्यक्रम घ्यावेत. त्याविषयींचे प्रशिक्षण आधी त्यांना देण्यात 
येईल. मात्र आयोजन संपूर्ण त्यांनीच करावयाचे. खर्चासाठी 
त्याना पन्नास रुपये देण्यात येतील. पहिल्या वर्षी ७५ 
विद्यार्थ्यांनी भाग घेतला. दुसऱ्या वर्षी पाचशे विद्यार्थी सहभागी 
झाले. तिसऱ्या वर्षी प्रयोग म्हणून मी पन्नास रुपये न द्यावयाचे 
ठरवले (ही माझी चूक झाली : ९: द वाटते) व 

नाल पेव म निवयसन- 
दकवा 


स: महाराष्ट्राचा विकास 
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मुळीच प्रतिसाद आला नाही. अजूनही एखाद्या संस्थेत हा 
प्रयोग पुन्हा राववून पाहण्यात मला रस आहे. 

या विद्यार्थ्यांना ते जाण्यापूर्वी व सुटीहून परत 
आल्यानंतर मी भेटत असे. सहज लक्षात येण्यासारखा फरक 
म्हणजे त्यांचा आत्मविश्वास वाढलेला असे. याहूनही काही 
चांगले अनुभव आले. एक विद्यार्थी म्हणाला, मला माझ्या 
खेड्यातील सावकार म्हणाला, 'हे तू लोकांना का सांगतोस? 
तू सांगू नकोस; मी तुझा कॉलेजचा खर्च करीन.' अन्यत्र मी 
एका खेडेगावात अचानक गेलो. विद्यार्थ्याने धावपळ करून 
सभा घेतली. लोक जमवले. सरपंच आपल्या भाषणात 
म्हणाले, “या मुलाच्या कामामुळे आम्हाला नवी दृष्टी मिळाली. 
इतके दिवस आम्ही समजून चाललो होतो की या कॉलेजात 
जाणाऱ्या विद्यार्थ्यांचा आणि आमचा काही संवंध नाही. हे 
लोक काखोटीला ट्रॅन्झीस्टर लावून गाणे वाजवत फिरणार 
आणि मग आम्ही त्यांच्यासमोर आमची टोपी तिरकी ठेवूनच 
फिरणार .” 

या दोन्ही गोष्टी या क्षेत्रात अनेक वर्षे वावरत 
असूनही मला नवीन होत्या. जे अज्ञान सहज दूर करता 
येण्यासारखे आहे त्याच्या अस्तित्वामुळे इतक्या मोठ्या 
प्रमाणावर शोषण होऊ शकत असेल असे मला वाटले नव्हते. 
त्याचप्रमाणे जे ग्रामीण विद्यार्थी शहरात न्यूनगंडाच्या भावनेने 
वावरतात तेच विद्यार्थी आपल्या गावकऱ्यांपासून असे तुटत 
असतील हेही माझ्या लक्षात आले नव्हते. 

त्यावेळी प्रकाशचंद्र चंदर केंद्रीय शिक्षणमंत्री होते. 
ते मला म्हणाले : तुमच्या प्रयोगाविपयी मी अनेक ठिकाणी 
वोललो. 

परंतु ही साधी गोष्ट सहजपणे न होण्यामागील 
कारण मात्र तसे साधे नाही. शिक्षण आपण समाजपरि- 
वर्तनासाठी वापरणार, की आजच्या समाजातील हितसंवंधी 
गटांचे स्वार्थ सांभाळले जावेत म्हणून समाजाला स्थितिजड 
ठेवण्यासाठी वापरणार या मूलभूत प्रश्नाचे निर्धारपूर्वक उत्तर 


दिल्याखेरीज आपल्याला पुढचे पाऊल टाकता येत नाही. 

परंतु आपल्याला म्हणजे कोणाला? 

दुसऱ्याकडे आरोपी म्हणून एक वोट दाखवताना 
आपल्याच हाताची तीन वोटे आपल्याकडे वळलेली असतात 
हे लक्षात घ्या अशा आशयाचे एक इंग्रजी वाक्य आहे. | 

आजच्या परिस्थितीला विद्यार्थी, शिक्षणसंस्था, 


पालक, शासन, एकूण समाज जवावदार आहे असा 
तर्जनीनिर्देश आपली तीन वोटे आपल्या दिशेने वळलेली 
असतात हे प्राध्यापक-अध्यापक वर्गाने ओळखले पाहिजे. 

असे विधान केले की त्याच्या तीव्र प्रतिक्रिया 
उमटतात असा माझा अनुभव आहे. तसे होणे स्वाभाविकही 
आहे. 


का, कोणी, कशासाठी? 

प्राध्यापक-अध्यापक वर्गाकडे वळण्यापूर्वी एकूण 
पार्श्वभूमीचेच विश्लेषण आपल्याला मान्य आहे की नाही हे 
प्रत्येकाने स्वतःच्या मनाशी ठरवावे लागेल. मला मान्य 
असलेले विश्लेषण ८6॥०8॥ 0 007 ?८०1७ (१९७८) 
मध्ये आलेले आहे. त्या सर्व मांडणीवर माझी स्वाक्षरी आहे 
आणि अजूनही मला ते विश्लेषण जसेच्या तसे मान्य आहे. 

“नवभारत'च्याच अलीकडच्या अंकात (जानेवारी 
२००३) ती आली असल्यामुळे ती पुन्हा येथे देत नाही. परंतु 
आजची विषमतेवर आधारलेली व्यवस्था वदलून शिक्षणाची 
समान संधी सर्वांना उपलब्ध व्हावी यासाठी आपण 
तळागाळापर्यंत प्रयोग-प्रवोधन आंदोलन उभे केले पाहिजे 
अशा आशयाची ती मांडणी आहे. ही मांडणीच मान्य 
नसणाऱ्या विचारशीलांशी मुक्‍त चर्चा करण्यात मला रस आहे. 

हे विश्लेषण ज्यांना मान्य असेल त्यांच्या दृष्टीने 
मग वैचारिक वैठकीची समस्या राहत.नाही. मग उरतात त्या 
कार्यवाहीच्या व्यावहारिक समस्या. त्याही अत्यंत विकट 
अशाच आहेत; परंतु मनाशी दिशा तरी स्पष्ट झालेली असते. 


शिक्षक, शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन 

अशा प्रयत्नात प्राध्यापक-अध्यापकांचा सहभाग 
ही तर यशाची अटळ अट आहे. केवळ एवढी अटच पुरी होणे 
पुरेसे नाही याची मला जाणीव आहे, परंतु ही अट पुरी केली 
तर त्यातूनच नंतर इतर (विद्यार्थी, शिक्षणसंस्था, शासन, 
एकूण समाज) घटकांच्या सहभागाचे मार्ग आपोआप मोकळे 
होत जातील. या वर्गाचे असे महत्त्व तरी का आहे? 

१. प्राथमिक स्तरापासून विचार केला तर आज 
सुमारे पन्नास लाख लोक शिक्षक आहेत. | 

२. संरक्षण खर्चावर होणाऱ्या खर्चाखालोखाल 
आपल्या राष्ट्रात शिक्षणावर खर्च होतो. आज राष्ट्रीय 


दर 


उत्पन्नाच्या तो सुमारे पावणेचार टक्‍के आहे. या दशकात हे 
प्रमाण सहा टक्‍क्‍यांपर्यंत नेण्याची शासनाची घोषणा आहे. 

३. सेनादलापेक्षा हे दल मोठे आहे व 
जनमानसावरील पकडीच्या दृष्टीने अधिक प्रभावीही 
असावायास हवे. नव्या पिढीची जडणघडण या वर्गाच्या हाती 
असते. आपल्या शक्तीचे भान कधी या वर्गाला झाले (जसे 
अचानक अन्य काही वर्गांना झालेले आपण पाहतो) तर हा 
वर्ग सहज उभा देश हलवू शकेल. स्वातंत्र्य, समता, 
लोकशाही, धर्मातीत वृत्ती, कर्तव्यदक्षता या वृत्ती जर या 
वर्गाने आत्मसात्‌ केल्या तर तो त्या प्रेरणा विद्यार्थ्यांत व 
समाजमानसातही निर्माण करू शकतो. 

४. आणि हे या वर्गाने केले नाही तर? मीठच जर 
आळणी झाले तर त्याला कशाने चव आणता येईल? स्वतः 
जागृत राहणे, शिक्षण क्षेत्रात व समाजपरिवर्तनात कृतिशील 
असणे, व वैचारिक नेतृत्व समाजाला पुरवणे हे या वर्गाचेच 
उत्तरदायित्व आहे. 


शिक्षणक्षेत्रातील परिवर्तन 

शिक्षणक्षेत्रातील परिस्थिती अगदी असमाधान- 
कारक आहे हे भारतात एक सर्वमान्य सत्य आहे. (फक्त 
प्रत्येक घटक याची जवावदारी आपल्या अंगावरून झटकून 
दुसर्‍याच्या अंगावर टाकण्याचा प्रयत्न करतो इतकेच.) 
भारतातील विद्यार्थी स्वतःच्या पायावर उभे राहून मानाचे 
जीवन जगू शकतील असे शिक्षण त्यांना आपण देत नाही. त्से 
सर्वांना व्यवसाय उपलब्ध राहू शकतील अशी आपली आर्थिक 
रचनाही नाही. नोकरी क्षेत्रातही त्यांना नोकऱ्या मिळत नाहीत 
कारण आपल्या शिक्षणव्यवस्थेतून तयार झालेले वहुसंख्य 
विद्यार्थी केवळ वेकार असतात असे नव्हे तर ते नोकरी 
देण्याच्या लायकीचे नसतात. (शाल वा 10! एणा९110109९6 
01 ॥॥1211109/8016.) यात विद्यार्थ्यांचा दोप नाही, आपल्या 
शिक्षणव्यवस्थेचा, अध्यापनाचा, परीक्षापद्धतीचा आहे. 
आम्हाला योग्य शिक्षण मिळत नाही अशी तक्रार घेऊन 
विद्यार्थी ग्राहक संरक्षण कायद्याखाली नुकसानभरपाई मागू 
लागतील हा काळ फार दूरचा आहे असे मला वाटत नाही. 
त्यांच्या आयुष्याची अमोल सहा वर्पे घेऊन जर आम्ही त्यांच्या 
हातात वाहेर काही किंमत नसलेला एक प्रमाणपत्राचा कपटा 
देत असू तर त्यांची मागणी योग्यच म्हटली पाहिजे. 


नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


हे एक असे क्षेत्र आहे की ज्यात वाहेरील 
वातावरणात कितीही विरोधी असले तरी शिक्षक व शिक्षक 
संघटना महत्त्वाचे वदल घडवून आणू शकतात. अधिक ज्ञान 
स्वतः मिळवावे, अधिक ज्ञान विद्यार्थ्यांना द्यावे, चांगले 
अध्यापन करावे, परीक्षा नीट घेतली जावी व मूल्यमापन योग्य 
व्हावे अशा कार्यक्रमाला अन्य कोणाचा अल्पकालीन व 
हितसंवंधामुळे काही काळ विरोध होऊ शकेल; परंतु तो योग्य 
उदाहरणांनी, आदरशांनी व संघटनांच्या सामर्थ्याने दूर करता 
येईल. अधिक खर्च न करता अधिक चांगले शिक्षण 
विद्यार्थ्यांना मिळाले तर ते कोणाला नको आहे? 

या रचनेत, आज अधिक खर्च न करता असेही 
गृहीत धरले आहे. आज जर शिक्षणक्षेत्रात कोणत्या अधिक 
विनियोगाची (खर्चाची) गरज असेल तर ती चिंतनाच्या, 
विचाराच्या विनियोगाची आहे. हा कोठारी आयोगाचा निर्देश 
योग्यच आहे असे मी मानतो. शिक्षणक्षेत्रावरील एकूण 
खर्चापैकी ऐंशी टक्क्यांहून अधिक खर्च शिक्षकांच्या वेतनावर 
होतो ही वस्तुस्थिती आहे. त्यांच्या कार्यक्षमतेत वाढ झाली व 
ते राष्ट्रीय ध्येयवादाने प्रेरित झाले तर त्या शक्तीचे सामर्थ्य 


आजच्या दुपटीने तरी वाढावयास हरकत नाही. या रचनेत 


कोणालाही अकार्यक्षम लोकांना कार्यक्षम होण्याचा अवसर 
देण्याची व ती कार्यक्षमता 


उचित पातळीपर्यंत वाढविण्याचा आग्रह धरण्याची कल्पना 
मात्र आहेच आहे. कोणत्याही प्रामाणिक शिक्षकाला या रचनेत 


असे होते. 


आपल्याकडे शिक्षक संघटनांना हे मान्य होईल 

का? पुनर्मूल्यांकनाची रचना तुम्ही ठरवा व तुम्हीच समाजाला 

पटेल, रुचेल अशा पद्धतीने पुनर्मूल्यांकन तुम्हीच करा, असे 

यासाठी तयार होतील. किती 
स्वीकारतील? 


राज्य मराठी वि 


सगणकोकत 


शिक्षण व समाजपरिवर्तन : स्वप्न, वास्तव आणि आशा ५३ 


चालेल.) परंतु ती शिक्षकांची संघटना असेल तर शिक्षकांचे 
उत्तरदायित्व शिक्षकांनी राष्ट्रहिताच्या, समाजहिताच्या दृष्टीने 
पार पाडले पाहिजे याविषयीही तिने आग्रह राखला पाहिजे. 

सहसा हे कोणत्याच 'कामगार' संघटनेत घडत 
नाही. असा आग्रह नेतृत्वाने धरला तर ते नेतृत्वच वाजूला 
फेकले जाते. नव्याने येणाऱ्या खुल्या स्पर्धेत 'कामगार” 
संघटनांनाही हे परवडणारे नाही. याची जाणीव हळूहळू 
कामगारांनाही होऊ लागली आहे. आपली कार्यक्षमता वाढली 
नाही तर स्पर्धेत आपला व्यवसाय टिकणार नाही व आपण 
पूर्णपणेच वेकार होऊ हे त्यांच्या लक्षात येऊ लागले आहे. 

ही गोष्ट शिक्षणक्षेत्रातील लोकांच्या लक्षात याहून 
अधिक आग्रहाने आली पाहिजे. आपण तयार केलेले विद्यार्थी 
जर योग्य कसाचे नसतील तर राष्ट्रच जागतिक स्पर्धेपुढे 
टिकणार नाही व सारेच रसातळाला जातील याचे भान 
शिक्षकांना आले की ते व्यावसायिक सुरक्षितता सांभाळून (व 
ती अंतिमतः सांभाळली जावी यासाठीही) गुणवत्तेच्या व 
कार्यक्षमतेच्या स्तराची दक्षता घेतील. 

ही दक्षता घेताना अनेक तपशील पहावे लागतील, 
काही अग्रक्रम ठरवावे लागतील, परिवर्तनाच्या काळात काही 
अटळ तडजोडीही स्वीकाराव्या लागतील; परंतु मूळ दिशा जर 
निश्‍चित असेल तर ते अशक्य नाही. एकेकट्यानेही आपल्या 
मर्यादित क्षेत्रात अशी परिवर्तने घडवून आणल्याची उदाहरणे 
जगात, भारतात व महाराष्ट्रातही आहेत. 


शिक्षणक्षेत्राबाहेरील परिवर्तन कला 

आम्ही शिक्षक म्हणून आमचे काम नीटपणे पार 
पाडले की आमचे कर्तव्य संपले, त्यानंतर इतर सामाजिक 
कार्याची जवावदारी आमच्यावर का टाकता, हा एक सहज 
सुचणारा प्रश्न आहे. याचे काहीसे अप्रत्यक्ष विवेचन विद्यार्थी व 
सामाजिक परिवर्तन याविषयीच्या चर्चेत येऊन गेले आहे. 
विद्यार्थी हा समाजाचा एक अत्यंत सजग असा घटक असतो व 
असावयास हवा. या घटकाशी सतत जिवंत संवंध असणान्या 
शिक्षकवर्गाला मग या संदर्भात उदासीन राहून कसे चालेल? 
नागरिक म्हणून तो आपल्या कर्तव्यात चुकला की नाही हा 
एक वेळ एक वेगळा प्रश्न मानता येईल, परंतु शिक्षक म्हणून 
तो अपुरा पडला हे तर निश्‍चित आहे. व 

आम्हाला निखळ ज्ञानार्जन करू द्या, इतर गोष्टी 


आम्हाला सांगू नका, तेवढी सवडच आम्हाला मिळत नाही 
असेही एखादा शिक्षक-प्राध्यापक म्हणू शकेल. प्राथमिक 
शिक्षकाच्या मागे अनेक उपऱ्या कामांचा ससेमिरा लावला 
जातो अशी त्या शिक्षकांची तक्रार ऐकू येते. तिच्यात तथ्य 
असेलही; आणि ज्ञानसंपादन व अध्यापन या कामावरच 
विपरित परिणाम होत असेल तर असा ससोमिरा अयोग्यच 
होय असे म्हटले पाहिजे. परंतु पैशाच्या खर्चापेक्षा, विचाराच्या 
विनियोगाने, परस्पर समजुतीने व सहकार्याच्या वृत्तीने यातील 
अनेक गोष्टींचा परिहार होऊ शकेल असे मला वाटते. शासन, 
जिल्हा परिषदा, नगरपालिका, प्राथमिक शिक्षक यांच्या 
सामंजस्याने हा प्रश्न कदाचित सुटू शकेल. कदाचित तो 
सुटण्याच्या मार्गातील अडचणी कोणत्या आहेत हे लक्षात 
येईल व त्या अडचणींचा परिहार अन्य कोणत्या मार्गाने होऊ 
शकेल का याचा शोध घेता येईल. 

प्राध्यापकांची गोप्ट थोडी वेगळी आहे. अवांतर 
कामांचा त्यांच्यावर असणारा वोजा कमी असतो. त्यांना तशी 
सवड प्रामुख्याने ज्ञानार्जन व संशोधन यासाठी ठेवलेली असते. 
जगात ज्ञानाच्या कक्षा झपाट्याने विस्तारत चालल्या असताना 
आपापल्या विषयात ज्ञान आज कोणत्या सीमारेपेपर्यंत येऊन 
पोहोचले आहे हे शिक्षकाला माहीत असले पाहिजे. खरे 
ज्ञानार्जन म्हणजे काय हे ध्यानात येण्यासाठी संशोधनाची 
प्रक्रियाही त्याने अभ्यासिलेली असली पाहिजे. या दोन 
गोष्टीतच माझा सर्व वेळ जातो व माझ्याकडे 
समाजपरिवर्तनाच्या कामासाठी वेळच उरत नाही असे एखादा 
प्राध्यापक प्रामाणिकपणे म्हणाला तर, त्याच्या आड मी येणार 
नाही, परंतु विद्ठत्ता व समाजहिततत्परता या दोन्ही दृष्टींनी 
अग्रेसर असणाऱ्या नावांची मी त्याला आठवण करून देईन. 
आइनस्टाइन, रसेल ही तर अतिशय ठळक नावे. परंतु अशी 
अनेक मोठमोठी नावे आहेत. जगात इतरत्र आहेत, भारतात 
आहेत, त्याप्रमाणे महाराष्ट्रातही आहेत. 

असा सामाजिक अनुवंध असणे सर्वच 
प्राध्यापकांना स्वतःच्या प्रगल्भ जाणिवेच्या विकासाच्या दृष्टीने 
उपयोगी असते. सामाजिक शास्त्रांतील प्राध्यापकांच्या दृष्टीने 
तर ते त्यांच्या विषयाच्या अध्ययनाच्या दृष्टीनेही पूरक होते. 
अशा सहभागामुळे तत्त्व आणि व्यवहार, कायदा आणि त्याची 
कार्यवाही यातील अंतर लक्षात येते; प्रश्नांची प्रत्यक्ष गुंतागुंत 
कळते; काही वेळा काही नवे सुचतेही. खरे तर शास्त्रांच्या 


ण्४ 
प्राध्यापकांना या क्षेत्रात स्वतःच्या अभ्यासाला उपयोगी व 
समाजालाही हितकारक अशाही काही गोष्टी, काही अभ्यास 
हाती घेणे शक्‍य असते. 
वंधुआ मजुरां (3०10८१1890) च्या संदर्भातील 
एक प्रयत्न उदाहरण म्हणून व दिशादर्शक म्हणून उपयोगी 
ठरेल. सुमारे वीस वर्षांपूर्वीची ही घटना आहे. महाराष्ट्रातील 
वंधुआ मजुरांच्या शोपणाविषयी एका कार्यकर्त्याने सुप्रीम 
कोर्टाकडे 'रिट पिटिशन' दाखल केला. त्याची चोकशी 
करण्यासाठी सुप्रीम कोर्टाने एक प्राध्यापक व एक महिला 
कार्यकर्ती अशी दोघांची समिती नेमली. त्या समितीला असे 
आढळून आले की केंद्र सरकारने यावावत काही कायदा केला 
आहे व तो आपण आपल्या राज्यात लागू करण्यासाठी 
आपल्याला काही तरतुदी करावयाच्या आहेत हे महाराष्ट्र 
शासनाच्या १९७६ ते १९८४ या दीर्घ कालावधीत लक्षातही 
आले नव्हते. आपल्या सध्याच्या विवेचनाच्या दृष्टीने 
महत्त्वाची गोष्ट ही की, या गोष्टीकडे राज्यातील 
विद्यापीठातील राज्यशास्त्र, समाजशास्त्र, विधिशास्त्र, 
मानववंशशास्त्र आदी विद्याशाखेतील कोणाचे लक्ष गेले 
नव्हते. सर्वच विषयांकडे सर्वांना लक्ष देता येईल असे नव्हे; 
परंतु विषय आपापसात वाटून घेता येतील व नंतर त्यांचा 
पाठपुरावाही करता येईल. अगदीच आंदोलनाच्या टोकाला 
गेले पाहिजे असे नाही व ते शक्यही नसते. परंतु त्या मर्यादेत 
राहून पुप्कळ करता येण्यासारखे आहे व नंतरच्या पूरक 
साहाय्यासाठी संस्था उभ्या राहत आहेत. 
दहा वर्षांच्याही पूर्वी सुप्रीम कोर्टाने, 0॥७॥८ 
[[टा5! [४4७ चे तत्त्व मान्य केले. एखाद्या गटावर, 
समूहावर अन्याय होत असेल तर आता कोणालाही सर्वोच्च 
न्यायालयापुढे याचिका दाखल करता येते. पूर्वी अशा 
अन्यायाचा परिणाम ज्या व्यक्तीवर होत असेल अशा 
व्यक्तीलाच न्यायालयाकडे जाता येत असे. 
यानंतर १९८५ मध्ये देशातील लोकांना 
कायदेविषयक मदत मिळावी म्हणून भारत सरकारने 
आखलेल्या योजनांच्या संबंधात एक 'अंमलवजावणी' समिती 
श्री. पी. एन्‌. भगवती यांच्या अध्यक्षतेखाली नेमली. त्या 
समितीचे कार्य कसे चालू आहे याची कल्पना नाही. परंतु 
दरिद्री व दलित लोकांच्या संदर्भात झालेल्या कायद्यांची नीट 
अंमलवजावणी होत नसेल तर तशा घटना या समितीच्या 


'*नवथारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


निदर्शनाला आणाव्यात; समिती प्रथम शासनाकडे दाद मागेल 
व त्यात यश न आल्यास न्यायलयातही जावे लागेल असे 
अध्यक्षांनी आपल्या जनतेसाठी काढलेल्या परिपत्रकात म्हटले 
होते. 

हे एक योग्य दिशेचे पाऊल होते व ते कुठे अडले 
असल्यास त्याला पुम्हा गती दिली पाहिजे. आपल्या कक्षेत 
राहून या स्वरूपाचे कार्य विद्यार्थी, अध्यापक-प्राध्यापक, 
शिक्षणसंस्था अशा सर्वांना करता येण्यासारखे आहे. मात्र ती 
वृत्ती हवी आणि ही एक भारतातील आजची काळाची निकड 
आहे हे समजाववयास हवे. 

हे करावयाचे म्हटले तर त्यात किती अडचणी 
येतात व किती तात्त्विक व व्यावहारिक तपशीलाचे प्रश्न 
निर्माण होतात याचा काही अनुभव मला आहे. परंतु आर्थिक 
विकासाच्या क्षेत्रात श्री. श्रीपाद दाभोलकर यांचे 'प्रयोग 
परिवार'चे कार्य व सामाजिक क्षेत्रात श्री. नरेंद्र दाभोलकर 
यांचे अंधश्रद्धा निर्मूलनाचे कार्य भी जवळून पाहत आलेलो 
आहे. या अशा कार्यात शिक्षणक्षेत्रातील सर्व घटकांना 
सहभागी होता येईल किंवा अन्य क्षेत्रांत अशीच परिवर्तनशील 
विधायक कार्ये आपापल्या आवडीप्रमाणे परिस्थितीप्रमाणे 
उभीही करता येतील. या दोहोंचा तपशील व अन्यही अशा 
आज चाललेल्या कामांचा तपशील ज्यांना यात रस आहे 
त्यांना पाठविता येईल. 


आजची काळाची निकड 

“आजची काळाची निकड' असा एक निर्देश वर 
आला आहे. भारतात ही काळाची निकड सतत राहतच 
आलेली आहे. टी.व्ही.चे आज तरी थांववता न येणारे 
सांस्कृतिक आक्रमण, मध्यमवर्गात अधिकाधिक मान्यता 
पावत असलेला चंगळवाद, वाढता भ्रष्टाचार, वाढती 
गुंडगिरी, वाढती असुरक्षिततेची भावना या गोष्टींनी सर्वच 
वातावरण आज अस्थिर झालेले आहे. परंतु याखेरीजही मोठे 
धक्के आपण अलीकडच्या काळात अनुभवलेले आहेत. 
बावरी मशिदीचे विध्वंसन, उदारीकरण, जागतिकीकरण 
आदि ते धक्के होत. हे कसे घडले , का घडले, याचे परिणाम 
काय होतील यावर मोठ्या लोकसंख्येत मोठे मतभेद आहेत व 
ते सारे प्रश्न सर्वांच्याच आकलनाची आणि कर्तृत्वाची कसोटी 
पाहणारे झाले आहेत व दीर्घकाळ तसे राहणार आहेत. एक 


-करखगघनचि्ठजचञ 


शिक्षण व समाजपरिवर्तन : स्वप्न, वास्तव आणि आशा ष्ठ 


तर हे प्रश्न आपल्या कर्तृत्वाने नीट सोडवा नाहीतर अशाच 
गोंधळात वाहत्त जाऊन नामशेष व्हा असे हे आजचे काळाचे 
आव्हान आहे. 

अशा स्वरूपाची आव्हाने जगाच्या इतिहासात इतर 
अनेक राष्ट्रांनी समर्थपणे पेलली आहेत. एक कुतुहल म्हणून 
जगाचे डोळे भारताकडे लागलेले आहेत. एरवी भारताचे काय 
होते याचे सोयरसुतक जगाला नाही. 

परंतु आपला हा जीवनमरणाचाच प्रश्न आहे. 
आवश्यक ती परिवर्तने आपण भारतात घडवू शकलो नाही 
तर परिस्थिती आपल्यावर मात केल्याखेरीज राहणार नाही. 
शिक्षणक्षेत्राची, प्राध्यापक-अध्यापकांची यात विशेप भूमिका 
असली पाहिजे असे मी मानतो. कारण चिंतन-आकलनाची 
अपेक्षा या लोकांकडून आहे व हे आकलन नवयुवकांपर्यंत 
पोहोचवून चंगळवादापासून त्यांना मागे फिरवणे व मंगल 
प्रेरणा देणे हे कार्य याच लोकांनी करावयास हवे. 

हा लेख प्रसिद्ध झाल्यावर वाचकांच्या प्रतिक्रियांचे 
स्वागतच आहे. परंतु एक प्रकटन याच ठिकाणी करून ठेवतो. 
अशा विचारमंथनांत व कामाच्या उभारणीत ज्यांना रस आहे 
त्यांचे चर्चासत्र प्राज्ञपाठशाळा, बाई येथे वा सोयीने अन्यत्र 
यथावकाश होईल. ज्यांना व्यक्तिशः येणे, शक्‍य नसेल त्यांनी 
आपले विचार सविस्तर पाठवले तर तेही उपयुक्‍त होईल. 


१११ 


मानवी ऊर्जेचा शोध 


भारतातील अनेकविध समस्यांचे एकमेव उत्तर : हार 
न मानणारी अखंड आशावादी प्रयोगशील वांधिलकी. 

भारतात दोन ऊर्जा भरपूर प्रमाणात उपलब्ध आहेत 
परंतु त्यांचा पुरेपूर वापर करण्याची क्षमता भारताने अजून 
कमावलेली नाही. 

एक सूर्याची ऊर्जा व दुसरी मानवी र्रजा. 

सूर्याच्या ऊर्जेचा पुरेपूर वापर करण्याचे प्रयोग माझा 
धाकटा भाऊ श्रीपाद याने आयुष्यभर केले. दुसऱ्या ऊर्जेचाही शोध 
त्याच्या मनात होताच. परंतु आजच्या शिक्षणव्यवस्थेतून काही घडू 
शकेल यावर त्याचा विश्वास नव्हता. 

त्याची आशंका चुकीची होती असे मी म्हणणार नाही, 
परंतु मी अजून आशावादी आहे व शिक्षणव्यवस्था बदलण्याचे काम 


हे धावत्या आगगाडीत दुरुस्ती करण्याचा प्रयत्न करण्यासारखे 
आहे हे विधानही मी मानतो. 

मी आशावादी आहे. “581081 8७०७ 138082 : 
1॥९ 02९७8९1181 ४/५॥॥' या माझ्या प्रकाशनाच्या प्रस्तावनेत मी 
म्हटले आहे, "] द्य ह्या 7100१७5212 लूणाणांडा ता0प0१्टार्‍] 


100 81 15 00५10 ७९ ०्पाटा१ण5ट डॉंडा८0 85, 1 8 छ्या 
णह 000) (छा वृ0०॥12 1000 1181109 पण आशय तोच 


आहे. ) आज एका दशकाच्या काळानंतरही माझ्या या वृत्तीत फरक 
पडलेला नाही. 1115 8101111181 1111055. 

शिक्षणविपयक तात्त्विक चर्चेत मी या ठिकाणी शिरत 
नाही. ती मी अन्यत्र केली आहे. '8९९०1 शांद्मातञर्‍' चा 
पाहुणा संपादक म्हणूनही एक दोन अंक संपादित केलेले आहेत. 
जिज्ञासूंना ते पाहता येतील व वाटल्यास त्यानंतर माझ्याशी चर्चाही 
करता येईल. 

शिक्षणाचा प्रसार तर झालाच पाहिजे. त्याची 
गुणवत्ताही वाढली पाहिजे व सामाजिक न्यायही सांभाळला गेला 
पाहिजे. हा त्रिकोण कसा साधावयाचा? या त्रिकोणाचे वर्णन जे. पी. 
नाईक यांनी '1॥९॥॥॥५॥४९॥॥,॥2]९ 11 [ताया 0०81101 - 
0एप्ा॥. 00४॥॥४ ०10 १५१॥॥४' असे केले आहे. जिज्ञासूंना 
ते पाहता येईल. या संदर्भातील 2007281101 10 411 हे पुस्तकही 
पाहता येईल. “भारतीय जनतेचे शिक्षण' या शीर्पकाखाली ते 
एाताद्या) पड! 0८ ० एऐवाटछ॥01, 001९-29 या संस्थेने 
प्रकाशितही केले आहे. आज अस्तित्वात असलेला त्रिकोण 
*वर्णसत्ता, वर्गसत्ता व राज्यसत्ता' यांचा आहे. याला मी '1॥८ 5९61 
पागद्याष्टांट्या पाता एकटीला असे म्हणतो. 

पोलादी त्रिकोणाची घट्ट पकड सैल करून हातातून 
सतत निसटणारा 21051/९॥118121€ कसा साधता येईल असा हा 
कसोटीचा प्रश्‍न आहे. 

या क्षेत्रात तात्त्विक विचारमंथनाची आता फारशी 
कमतरता राहिली नाही. 11८185 1510 ली8120॥. 

आजच्या परिस्थितीत केवळ प्रसाराचे काम करणाऱ्या 
व्यक्तींचे, गटांचे, संस्थांचे, शासनाचेही मला अगत्य वाटते. परंतु ही 
कोंडी फोडण्याचा प्रयोगशील प्रयत्न करणाऱ्यांविषयी मला विशेष 
अगत्य आहे. त्यांच्या परस्पर आदानप्रदान करणाऱ्या 
परिवारातूनही काही नवे सापडू शकेल. कदाचित 01८१९ ॥1०पष्टा 
ही मिळेल, ही आशा मी सोडलेली नाही. 

या दृष्टीने आस्था असणाऱ्या सर्व व्यक्तींचे, गटांचे, 
संस्थांचे (मग त्यांच्या इतर विचारसरणी, राजकीय मतप्रणाली 
कोणतीही असो) कृतिविचार सत्र आयोजित करण्यात मला रस 


आहे. 
- देवदत्त दाभोलकर 


हिर. ८.2 आ ८:23 कन, 
"करगघर] 


बहत 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाज परिवर्तन 


देवदत्त दाभोलकर 
(शिवाजी विद्यापीठ व्याख्यानमाला १९८६) 


१ 

अध्यक्ष महाशय आणि मित्रहो, 

शिवाजी विद्यापीठाने आयोजित केलेल्या या 
व्याख्यानमालेत ही व्याख्याने देताना मला अनेक कारणांनी 
आनंद होत आहे. पहिले, व्यक्तिगत परंतु महत्त्वाचे कारण 
असे, की कोल्हापूर हे माझे आजोळचे स्थान व त्यामुळे माझे 
जन्मस्थान आहे. या दृष्टीने मी जन्मजात कोल्हापूरकर आहे. 
दुसरे, याहून महत्त्वाचे कारण म्हणजे शिवाजी विद्यापीठाशी 
माझा अगदी प्रारंभीच्या काळापासून, या विद्यापीठाच्या 
पहिल्या दशकाच्या कालखंडात, निकटचा संवंध होता. परंतु 
सर्वात महत्त्वाचे कारण असे की, ज्या विषयावर मी बोलणार 
आहे त्या 'महाराष्ट्रातील शैक्षणिक परिवर्तन' या विपयाच्या 
क्षेत्रात कोल्हापूरने अत्यंत महत्त्वाची कामगिरी वजावली 
आहे. शिक्षण आणि समाज परिवर्तन यांचा अतूट संवंध आहे 
याची सुप्त वा प्रकट जाणीव महाराष्ट्रातील शैक्षणिक 
परिवर्तनाच्या प्रयत्नामागे होती. ही जाणीव हा महाराष्ट्रातील 
शैक्षणिक परिवर्तनाचा एक अनन्यसाधारण असा विशेप आहे 
असेमी मानतो. 

यात अनन्यसाधारण असे काय आहे? जगातील 
शिक्षणक्षेत्रात काम करणाऱ्या विचारवंतांतही ही जाणीव गेल्या 
सुमारे दोन दशकांच्या काळातच निर्माण झाली हे लक्षात घेतले 
तर महाराष्ट्रातील या परिवर्तनाचे वैशिष्ट्य व त्या वैशिष्ट्याचे 
महत्त्व लक्षात येऊ शकेल. भारतात या जाणिवेचा स्पष्ट आणि 
प्रखर असा उद्‌गार १९७८ मध्ये प्रसिद्ध झालेल्या 'भारतीय 
जनतेचे शिक्षण" या निवेदनात आढळून येतो. जयप्रकाश 
नारायण यांनी या निवेदनाला पुरस्कार लिहिला आहे आणि 
भारतातील सुमारे चाळीस विचारवंतांनी या निवेदनावर 
अनुमतिदर्शक स्वाक्षरी केली आहे. आपण सर्व कोल्हापूरकर 
मंडळी यांच्या दृष्टीने विशेष अभिमानाची गोष्ट अशी, की या 
निवेदनाचा मसुदा प्रामुख्येकरून भारतातील ' सर्वश्रेष्ठ 
शिक्षणतज्ज्ञ जे.पी. नाईक यांनी तयार केलेला आहे. जे.पी. 
नाईक आणि कोल्हापूर यांच्या जिव्हाळ्याच्या व निकट 


संवंधाविषवी आपण एकमेकांना काही सांगावायास नको. ते 
आपल्यात नाहीत याचे दुःख आपणा सर्वांच्या मनात आहे. 

माझ्या मनांत ते आणखीही एका कारणासाठी 
विशेषत्वाने आहे. "भारतीय जनतेचे शिक्षण” (7178101 
छि पा 0८18 असे त्या मूळ इंग्रजी निवेदनाचे शीर्षक 
आहे) या निवेदनाचे मुख्य सूत्र सांगते, की शिक्षण आणि 
समाजपरिवर्तन या दोन्ही क्षेत्रांतील कार्य साथ साथ व 
परस्परपूरक पद्धतीने चालत राहिले तरच या दोन्ही क्षेत्रांत 
खरे मूलभूत परिवर्तन होऊ शकेल; एरवी वरवरचे काही काम 
झाले तरी मूलभूत परिवर्तनाची सुतराम शक्‍यता नाही. ज्या 
आग्रहाने या भूमिकेची मांडणी या निवेदनात करण्यात आली 
त्या आग्रहाने या भूमिकेचा पाठपुरावा करावयास जे.पी. 
नाईक यांच्यानंतर कोणी पुढे आले नाही हे माझे दुःख आहे. 

महाराष्ट्रातील शैक्षणिक परिवर्तनाचा, किंवहुना 
भारतातील शैक्षणिक परिवर्तनाचा कालखंड ब्रिटिश राजवटी- 
पासून सुरू होतो. ब्रिटिश राजवटीच्या आधीच्या 
कालखंडातील वैशिष्ट्ये लक्षात घेण्यासारखी आहेत. .त्या 
कालखंडात विद्या ही सामान्यपणे वेदविद्या म्हणून ओळखली 
जाई व वेदविद्येचा अधिकार हा केवळ ब्राह्मण वर्गापुरताच 
मर्यादित होता. या खेरीज असणाऱ्या कला आणि विद्या यांचा 
प्रसार पिढ्यानुपिढ्या त्या त्या कारागिरांच्या वर्गात आणि 
जातींत वडीलांकडून मुलाकडे या पद्धतीने होत होता. या 
काळातही भारताने मोठी प्रगती केली होती व ब्रिटिश 
येण्याच्या आधीच्या काळात अनेक भौतिक क्षेत्रांत भारत 
कलेच्या कारागिरीच्या दृष्टीने अग्रेसरही होता. परंतु हे सर्व 
जातिवद्ध होते व वदलत्या परिस्थितीत आपल्या कौशल्याला 
वाजारपेठेत मागणी उरली नाही तर दुसरीकडे सहजपणे 
वळता येईल अशी लवचिकता या व्यवस्थेत नव्हती. 

या संदर्भात ब्रिटिश राजवटीने दोन मोठे धक्के 
दिले. इंग्लंडचे भारतावरील साम्राज्य सुस्थिर झाले त्याच 
कालखंडात इंग्लंडमध्ये औद्योगिक क्रांती पूर्ण होत होती. हा 
यांत्रिक उत्पादनातून निर्माण होणारा माल भारताच्या 


मराठीचा विकास: महाराष्ट्राचा विकास 


राज्य मराठी वि 


स संस्थेद्वारे 
संगणकीकृत 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


वाजारपेठेत येऊ लागला व भारतातील कुटिरोद्योगांना व 
हस्तोद्योगांना चढाओढीत त्यांच्यापुढे टिकाव धरणे अशक्य 
झाले. भारतातील जुने व्यवसाय त्यामुळे मोडकळीस आले व 
कालांतराने नष्ट झाले. या साम्राज्यशाही वर्चस्वाचा राजकोय 
परिणाम म्हणून भारतात नव्या उद्योगधंद्यांनी जुन्या नष्ट 
झालेल्या उद्योगांची जागा घ्यावी असेही घडले नाही. कारण 
भारवीय उद्योगधंद्यांच्या वाढीला - किंवहुना निर्मितीला - 
ब्रिटिश राजवटीचा साहजिकच विरोध होता. भारताच्या 
वाजारपेठेतून इतर राष्ट्रांना तर त्यांनी वाजूला ठेवलेच होते, 
परंतु भारतीयांकडूनही होणारी संभाव्य चढाओढ त्यांना नको 
होती. जुने मोडले, नवे वाढले नाही अशी भारताची 
यावावतची परिस्थिती होती. 

भारतातील परिस्थितीहून महाराष्ट्राचे अधिक असे 
दोन विशेष होते. मराठ्यांनी मोंगलांशी दिलेला यशस्वी 
सामना व मराठी राज्याचा अठराव्या शतकात झालेला विस्तार 
यामुळे स्वातंत्र्याच्या भावनेची व विजिगीषु वृत्तीची जोपासना 
महाराष्ट्रात झाली होती. दुसरी उणी वाजू अशी होती की, याच 
अठराव्या शतकाच्या कालखंडात प्रत्यक्ष सत्ता पेशव्यांच्या व 
त्यांच्यामुळे एका विशिष्ट ब्राह्मण जातीच्या हाती राहिल्यामुळे 
एक स्फोट होऊ पाहणारा कडवटपणा महाराष्ट्रात इतर 
जातींच्या अंतरंगात साचत होता. या सर्वांचे परिणाम 
महाराष्ट्रातील शिक्षणाच्या क्षेत्रातील प्रयत्नांवर झाले, 


त्याचप्रमाणे समाजपरिवर्तनाच्या प्रक्रियेवरही झाल्याखेरीज 


राहिले नाहीत. 
शिक्षणाच्या क्षेत्रात ब्रिटिश राजवटीसमोर 


असणारा प्रश्न त्यांच्यासमोर असलेल्या राजकीय समस्येमुळे 
निर्माण झालेला प्रश्न होता. जुन्या कालखंडातील 
वेदाध्ययनांच्या पाठशाळा किंवा मुसलमानांचे मदरसे तसे चालू 
ठेवावेत व त्यांना अनुदान द्यावे, हा एक मार्ग होता. दुसरा 
मार्ग, पाश्‍चिमात्य पद्धतीचे शिक्षण देण्याची व्यवस्था करावी 
असा होता. राज्यकर्त्यांच्या दृष्टीने दुसऱ्या मार्गातील अनुकूल 
वाजू, त्या शिक्षणामुळे इंग्रजी भाषा जाणणारा कनिष्ठ 
स्तरावरचा नोकरवर्ग त्यामुळे उपलब्ध होईल, हा होता. वरिष्ठ 
स्तरावरचा प्रश्नच नव्हता, कारण त्या जगात एकोणिसाव्या 
शतकाच्या जवळ जवळ शेवटच्या चतुर्थ कालखंडापर्यंत 
भारतीयांना प्रवेशच नव्हता. परंतु कनिष्ठ स्तरावरचा इंग्रजी 
जाणणारा नोकरवर्ग मोठ्या संख्येने ब्रिटिश राजवटीला हवा 
होता. कारण त्याखेरीज भारतासारख्या खंडप्राय देशात 
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जनतेशी संपर्क राखणे व तिच्यावर राज्य करणे अशक्य होते. 
इतक्या मोठ्या प्रमाणावर, खालच्या स्तरावर काम करण्यास 
तयार असणारे व देशी भाषा शिकणारे इंग्रज लोक आणणे हे 
अशक्यच होते. त्यामुळे इंग्रजी भाषा येणारा एक नोकरवर्ग 
तयार करणे हे ब्रिटिश राजवटीचे शिक्षण क्षेत्रातील आद्य 
उद्दिष्ट ठरले. 

हा निर्णय घेण्यातही एक अडचण होती. 
(पोर्तुगीजांनी भारतावर राज्य केले असते तर पोर्तुगीज भाषा 
शिकवताना पोर्तुगीजांना ती अडचण वाटली नसती). या 
कालखंडात इंग्लंडमध्ये लोकशाही सुस्थिर झालेली होती व 
उदारमतवादी लोकशाही विचारसरणी इंग्लंडमध्ये मिल, 
स्पेन्सर आदी प्रमुख विचारवंत प्रभावीपणे मांडत होते. 
आधुनिक विचारांचे हे वारे भारतातील सुशिक्षित वर्गापर्यंत 
जाऊन पोहोचले तर आज ना उद्या हे लोक अशाच स्वतंत्र 
लोकशाही पद्धतीच्या स्वराज्याची मागणी करतील, हे 
इंग्रजांच्या लक्षात आले नव्हते असे नाही. परंतु खऱ्या 
उदारमतवादी वृत्तीच्या इंग्रजांनी असे घडणे इष्टच होईल असे 
मानले व आपला उदारमतवाद इंग्लंडच्या भूमीपुरताच सीमित 
ठेवणारे लोकही इंग्रजी भाषा शिकविण्याला दुसरा पर्याय नाही 
या निर्णयापर्यंत अगतिक होऊन पोहोचले. 

या निर्णयाचा भारतातील केवळ शिक्षणव्यवस्थे- 
वरच नव्हे तर समाजव्यवस्थेवरही परिणाम झाला. संस्कृत 
भाषेचा अभ्यास जो वर्ग शतकानुशतके करीत आला होता 
त्याला नवीन भाषा आत्मसात करणे व तिच्यात प्राविण्य 
संपादन करणे अवघड नव्हते. प्रश्न केवळ एका भाषेकडून 
दुसर्‍या भाषेकडे वळण्याचा होता. साहजिकच व्राह्मणवर्गाच्या 
दृष्टीने ही सुसंधी ठरली. ब्रिटिश राजवटीत व्यक्तिगत 
विकासाचे इतर सर्व मार्ग बंद झाल्यानंतर सरकारी नोकरी 
हाच महत्त्वाचा फलदायी व प्रतिष्ठेच मार्ग शिल्लक राहिला. 
जनतेवर राज्य करताना जनतेवर आधीच वर्चस्व गाजवणारा 
एखादा वर्ग मध्यस्थ म्हणून मिळाला तर प्रारंभीच्या काळात 
तरी ब्रिटिशांच्या दृष्टीने ते इष्टच होते. संस्कृतच्या अध्ययनात 
व इंग्रजी भाषेच्या अध्ययनात एक मात्र महत्त्वाचा फरक होता. 
संस्कृतच्या अध्ययनाची दारे इतर सर्वांना बंदच होती, इंग्रजीचे 
अध्ययन करावयास मात्र कोणताही धार्मिक, शासकीय 
अडसर नव्हता. 

या वस्तुस्थितीचे काही परिणाम होणे अटळ होते. 
इंग्रजांचे राज्य आल्यामुळे पूर्वीच्या गोंधळाच्या, अराजकाच्या 
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परिस्थितीतून सुटका झाली व सुरक्षिततेचे सुस्थिर 
राज्यव्यवस्थेचे वातावरण निर्माण झाले; इंग्रजी विद्येच्या 
संस्कारामुळे नव्या विद्या, नवे विचार यांचे वारे वाहू लागले ; 
विद्येच्या क्षेत्रात असणारी ब्राह्मण वर्गाची मिरासदारी प चा 
नवीन विद्येचा अधिकार तत्त्वतः तरी सर्व जाति-जमा 
खुला झाला. यामुळे व अशा विविध कारणांमुळे इंग्रजांचे राज्य 
हे ईश्वराचे वरदान आहे, अशी भावना काही काही लोकांच्या 
व समाजघटकांच्या मनात निर्माण झाली. इंग्रजी भाषा हे 
*वाधिणीचे दूध' आहे अशी तिची प्रशस्ती स्वदेश, स्वधर्म व 
स्वभाषा यांचे कट्टर पुरस्कर्तेही करत होते व नवविचारांची 
वाहक या दृष्टीने पाहिले तर त्या भाषेची त्या कालखंडातील 
ही प्रशस्ती अनाठायी होती असे म्हणता येणार नाही. 
याच वस्तुस्थितीचे अन्य कोणते परिणाम झाले? 
पहिला परिणाम असा की, त्या काळात आपली परिस्थिती 
सुधारण्याची व्यक्तीला असलेली एकमेव संधी सरकारी 
नोकरी असल्यामुळे, व्राह्मणवर्गाविषयी इतर वर्गांच्या मनात 
आधीच असलेली असुयेची व हेषाची भावना अधिकच तीव्र 
झाली. आपल्या पूर्वपरंपरेमुळे नवीन विद्या सहजपणे 
आत्मसात करणे ब्राह्मणांना शक्‍य झाले व ते पुढे सरकले. 
दुसरा परिणाम असा झाला की, या मिळालेल्या संधीचेही 
स्वरूप फार मर्यादित आहे व वरच्या स्तरावरच्या जागा 
आपल्याला कधीच उपलब्ध होण्यासारख्या नाहीत, हे जसजसे 
ब्राह्मणव्रर्गाच्याहाी लक्षात येऊ लागले तसतसा परकीय 
राज्याला त्यांचा विरोध आकार घेऊ लागला. या वर्गातीलच 
काही पुरोगामी लोक पाश्‍चिमात्य उदारमतवादी नवविचारांच्या 
प्रभावाखाली सामाजिक सुधारणेचे विचार मांडू लागले. या 
दोन गटांतील 'आधी राजकीय की, आधी सामाजिक' हा 
वाद यातून निर्माण झाला. 'आधी राजकीय ' अशी भूमिका 
घेणाऱ्यांचे अग्रणी लोकमान्य टिळक होते. तर 'आधी 
सामाजिक' या भूमिकेचे प्रवक्ते गोपाळ गणेश आगरकर होते. 
“आधी राजकीय' अशी भूमिका घेणारे लोक सामाजिक दृष्टया 
प्रतिगामी वृत्तीचेच होते, की तात्कालिक राजकीय कार्य 
साधण्यासाठी त्यांनी घेतलेली ती तात्पुरती भूमिका होती, या 
प्रश्नाची चर्चा आजवर अखंड चालत आलेली आहे व तिचा 
निर्णायक निवाडा कधी होऊ शकेल असे आज तरी दिसत 
नाही. परंतु ती भूमिका घेणाऱ्यांचे समकालीन अनुयायी 
प्रतिगामी वृत्तीचे होते व मागास वर्गाच्या मनांत या भूमिकेची 
तशीच प्रतिमा उमटलेली होती यात शंका नाही. यातून निर्माण 
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झालेला तिसरा परिणाम असा होता की, शिक्षण क्षेत्रात आपण 
स्वतंत्र प्रयत्न केल्याखेरीज आपल्या प्रश्नांची तड लागणार 
नाही अशी भावना ब्राह्मणेतर वर्गाच्या मनात निर्माण झाली, 
वाढीला लागली आणि वळावली. 

या सर्व पार्श्वभूमीवर डेक्कन एज्युकेशन 
सोसायटीचा 9९२० पर्यंतचा इतिहास मोठा उद्‌वोधक आहे. 
विष्णुशास्त्री चिपळूणकर, टिळक व आगरकर हे डेक्कन 
एज्युकेशन सोसायटीच्या संस्थापकांपैकी प्रमुख होत. आपले 
महाविद्यालयीन शिक्षण पूर्ण करण्याच्या आधीपासूनच टिळक 
व आगरकर आपल्या देशाची व समाजाची उन्नती कशी होईल 
याचा तळमळीने विचार करीत होते व या कार्यासाठी आपले 
जीवन वहायचे असेही त्यांनी निश्‍चित केले होते. या 
निश्‍चयापासून दोघेही आमरण ढळले नाहीत. आणि पुढे त्या 
दोघांत तीव्र मतभेद झाले तरी, जनमानसात आजही त्या 
दोघांविषयीही नितांत आदराचीच भावना आहे. विष्णुशास्त्री 
काही अंशी सरकारी नोकरीच्या कामाला कंटाळून नवी 
खाजगी शिक्षणसंस्था स्थापन करण्याकडे वळले. स्वदेशाच्या 
उत्कर्षाविषयीच्या त्यांच्या भावनेची तीव्रता निवंधमालेत 
पानापानावर जाणवण्यासारखी आहे; परंतु ब्राह्मणांच्या 
बौद्धिक श्रेष्ठतेविषयीचा त्यांच्या जातीय अहंकाराचा दर्पही 
त्यांच्या सर्व लेखनाला व्यापून राहिलेला आहे. 'ज्ञानाच्या 
किल्ल्या आमच्यापाशी आहेत; शूत्रांना आमच्याशिवाय 
तरणोपाय नाही,' अशी त्यांची शूत्रांचा अवमान करणारी भाषा 
असे. 

या त्रिमूर्तीचे शैक्षणिक कार्यासाठी एकत्र येणे या 
गोष्टीचेही ऐतिहासिक, सामाजिक विश्लेषण करण्यासारखे 
आहे. 'देशाची स्थिती सुधारली पाहिजे; देशाचा स्वाभिमान 
जागा केला पाहिजे; परकीयांचे वर्चस्व दूर करण्याची प्रक्रिया 
सुरू केली पाहिजे, व त्यासाठी शिक्षणाने नवी पिढी तयार 


करणे हेच प्रभावी साधन आहे” अशी त्या तिघांचीही धारणा 
होती. यासाठी आवश्यक त्या 
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होणारा वरिष्ठवर्गातील असंतोष राजकीय रूप धारण करीत 
होता, असे घडले काय, अशा अनेकविध प्रश्नांचा तपशिलात 
अभ्यास करावा लागेल. आपल्याला आश्चर्य वाटेल परंतु 
नोकरीच्या शक्‍यता मर्यादित झाल्याचा निर्देश विष्णुशास्त्री 
चिपळूणकरांनी १८८० मध्येच पहिल्या सत्राच्या शेवटी 
विद्यार्थ्यांना उद्देशून केलेल्या भाषणात केला होता. 'सुट्टीत घरी 
जाल, तेव्हा वेळ फुकट दवडू नका, खेळा परंतु मन लावून 
अभ्यास करा; कारण परीक्षा उत्तीर्ण झाल्याचे प्रशस्तिपत्रक 
हातात असले की हमखास उत्तम नोकरी मिळण्याच्या 
सुवर्णयुगाचे दिवस आता संपले आहेत', असा उपदेश त्यांनी 
विद्यार्थ्यांना केला होता. * 

देशाच्या हितासाठी त्यागी तरुणांनी उचललेले 
पाऊल अशी न्यू इंग्लिश स्कूल व नंतर डेक्कन एज्युकेशन 
सोसायटी यांच्या प्रस्थापनेविषयी त्या काळात सर्वांची भावना 
होती व नंतर अनेक दशके तिच्यात भरच पडत गेली. याला 
शिक्षणक्षेत्रात या संस्थेच्या शाखांनी मिळविलेले दैदिप्यमान यश 
तर कारणीभूत होतेच, परंतु तितकेच किंवा त्याहूनही अधिक 
त्या संस्थेच्या आजीव सदस्यांनी राष्ट्राच्या व समाजाच्या 
जीवनात स्वतःची अशी जी स्वतंत्र स्थाने निर्माण केली तीही 
कारणीभूत होती. विष्णुशास्त्री, टिळक, आगरकर यांचा 
निर्वेश आपण केलाच आहे. १९२० पर्यंतच पहावयाचे तरीही 
गोपाळ कृष्ण गोखले, महर्पी कर्वे, रँग्लर परांजपे यांच्यासारखी 
ठळक नावे नजरेसमोर येतात. यापैकी एखादे नावही 
कोणत्याही शिक्षण संस्थेला सर्वमान्यता द्यावयास पुरेसे झाले 
असते, इतर कितीही कार्य केले व अन्य क्षेत्रांतही नाव मिळवले 
तरी या सर्वांच्या मनात डेक्कन एज्युकेशन सोसायटीविषयी 
उत्कट जिव्हाळ्याची, आपुलकीची भावना होती. कडवट 
वादानंतर दिलेल्या आपल्या राजीनामापत्रात देखील, 'आज मी 
माझ्या जीवनाच्या ध्येयापासून दूर जात आहे असे दुःख मला 
झाल्यावाचून रहात नाही' अशा आशयाचे उद्‌गार लोकमान्य 
टिळकांनी काढले आहेत. 

डेक्कन एज्युकेशन सोसायटीच्या आजीव सदस्य 
रचनेचे अनुकरण पुढे अनेक शिक्षणसंस्थांनी महाराष्ट्रात व 
महाराष्ट्रावाहेरही केले. जेझुइट मिशनरी लोकांप्रमाणे 
त्यागवृत्तीने काम करण्याची ही कल्पना होती. परंतु ह्च्या 
पाठीशी कोणतीही धार्मिक भावना नव्हती. धार्मिक कर्मकांडाची 
किंवा प्रचाराचीही नव्हती. हा या संस्थेचा विशेष इतक्या 
सहजपणे अस्तिवात राहिलेला आहे, की तो एक विशेष आहे 


“५९ 


हेही सहसा लक्षात येत नाही. या विशेषाचे श्रेय संस्थेच्या 
संस्थापकांना दिले पाहिजे. 

ज्या परिस्थितीत संस्था निर्माण झाली त्या काळाच्या 
राजकीय मर्यादा स्वीकारण्यावाचून संस्थेला गत्यंतरच नव्हते. 
यामुळे संस्थेच्या ध्येयधोरणात “शिक्षण सुलभ व स्वस्त करणे' 
एवढाच निर्देश होता. राष्ट्रीय वृत्ती जोपासण्याच्या वृत्तीचा 
निर्देश प्रकट धोरणात करणे शक्‍य नव्हते. परंतु लोकमान्य 
टिळकांनी डिसेंवर १९१९ मध्ये आपल्या व आगरकरांच्या 
तरुणपणीच्या कालखंडाविषयी म्हटले त्याप्रमाणे : “आम्ही 
निकृष्ट देशस्थितीच्या विचारांनी भणाणलेल्या डोक्याची माणसे 
होतो; आणि पुष्कळ विचारानंतर शिक्षणातच आमच्या देशाचा 
उद्धार आहे असे आमचे मत वनले होते.' अशी तीव्रता 
असणारे तरुण ज्या शिक्षणसंस्थांतून काम करतात त्या 
संस्थांची लिखित ध्येय-धोरणे काय आहेत किंवा त्या नेमलेले 
अभ्यासक्रमच शिकवतात की नाही असे प्रश्न प्रथमदर्शनी 
वाटते तितक्या महत्त्वाचे राहत नाहीत. शाळा सुरू करतानाच 
या मंडळींनी समाजजागृतीसाठी वर्तमानपत्रेही सुरू केली होती 
ही गोष्ट लक्षात घेतली, की हे अधिकच स्पष्ट होते. डेक्कन 
एज्युकेशन सोसायटीच्या रीतसर स्थापनेसाठी २४ ऑक्टोबर 
१८८४ यादिवशी झालेल्या सभेत आपल्या प्रास्ताविक 
भाषणात वामन शिवराम आपटे म्हणाले : 'शिक्षणाच्या या 
क्षेत्रात उतरताना आम्ही त्याकडे एक निर्वाहाचे साधन या 
दृष्टीने पाहत नाही. आमचे ध्येय उच्च आहे. अधःपतित 
राष्ट्रांना शांततेच्या मार्गाने प्रगत राष्ट्रांच्या वरोवर आणावयाचे 
असेल तर त्या राष्ट्रांचे भौतिक, नैतिक आणि अध्यात्मिक 
पुनरुज्जीवन घडवून आणले तरच ते आणता येईल आणि 
शिक्षण हाच या पुनरुज्जीवनाचा सर्वांत प्रभावी मार्ग आहे असा 
आमचा विश्वास आहे.' 

संस्थेच्या आजीव सदस्यांच्या मनातील हा प्रमुख 
हेतू ब्रिटिश लोकांना अज्ञात राहिला होता असे मानण्याचे 
कारण नाही. न्यू इंग्लिश स्कूल मधील पारितोषिक- 
वितरणाच्या संदर्भात टाइम्स ऑफ इंडिया या वृत्तपत्राने 
आपल्या दिनांक २० फेब्रुवारी १८८४ च्या अंकात लिहिले : 

'ही शाळा म्हणजे आपल्या इंग्रजी शिक्षणाचा एक 
लक्षणीय आविष्कार आहे. ही शाळा पूर्णपणे भारतीय लोक 
चालवतात, स्वावलंबी आहे, आणि आठे विद्यार्थ्यांना कमी 
खर्चात शिक्षण देते. जेझुइट लोकांप्रमाणेच या शाळेच्या 
संस्थापकांचा शिक्षणाच्या प्रभावावर विश्वास आहे. त्यांच्या 


६० 


प्रमाणेच हे लोक ध्येयवादी वृत्तीने व अल्प वेतनावर काम 
करतात. सरकारी नोकरीत शिरली असती तर ही माणसे 
चांगल्या वेतनाच्या नोकऱ्या मिळवू शकली असती, अशा 
योग्यतेची ही माणसे आहेत. परंतु जे तत्त्व ते सांगतात त्याचाच 
ते लोक आचारही करतात. विद्यापीठातील पदवीधरांनी, त्यांना 
जर स्वाभिमान आणि देशाभिमान असेल तर, परकीय 
सरकारच्या नोकरीत शिरण्यापेक्षा शिक्षण, वाड्मय, व्यापार, 
न्यायालये अशा क्षेत्रांत शिरून नाव कमावणे व आपले स्वतंत्र 
स्थान निर्माण करणे हे आपले ध्येय समजले पाहिजे, हे ते तत्त्व 
होय. “आपल्या देशावर प्रेम करा', असे हे उत्साही तरुण 
आपल्या विद्यार्थ्यांना सांगणारच. परंतु भुरट्या लोकांनी 
देशाभिमान शिकविण्यापेक्षा सुशिक्षित लोकांनी तो शिकविला 
तर ते अधिक चांगले.' 

आपली आजीव सदस्यत्वाच्या कालमर्यादेची 
प्रतिज्ञा पूर्ण करून फर्ग्युसन कॉलेजचा निरोप घेताना १९०४ 
मध्ये गोपाळ कृष्ण गोखले यांनी एक भावनेने ओथंवलेले 
अविस्मरणीयं असे भाषण केले. त्यात ते म्हणाले : 

“नैतिकदृष्ट्या या संस्थेचे विशेष महत्त्व आहे. 
कारण या संस्थेच्या स्यापनेमागे एक कल्पना आहे. आजच्या 
काळातील हिंदी लोक प्रतिज्ञापूर्वक एकत्र येऊ शकतात; 
सांसारिक स्वार्थ व आकांक्षा यांचा सर्वस्वी त्याग करून एका 
ऐहिक उद्दिष्टाच्या पूर्ततेसाठी उत्साहाने, कळकळीने व निष्ठेने 
कार्य करू शकतात; जी गोष्ट आज केवळ धार्मिक क्षेत्रात 
आपल्याला आढळते ती ऐहिक क्षेत्रातही कार्यान्वित होऊ 
शकते, या कल्पनेने या संस्थेची स्थापना केली गेली.' 

या आधी एक वर्ष १९०३ मध्ये भाषण करताना 
गोखले म्हणाले होते. 

“दरवर्षी विद्यापीठांतून शेकड्यांनी पदवीधर वाहेर 
पडतात. त्यांच्या पैकी, पाच टक्के, चार टक्के, तीन टक्के, दोन 
टक्के, मी म्हणतो एक टकक्‍्कादेखील, तरुण हीन गणल्या 
गेलेल्या गेलेल्या जातींचे उन्नयन करण्याच्या पवित्र कार्यांसाठी 
जीवन अर्पण करू शकणार नाहीत. का? वृद्ध व समवयस्क 
मंडळींना मी आवाहन करीत नाही. त्यांची जीवने एका 
चाकोरीत फार रुळलेली असतात. पण आपल्या समाजातील 
तरुण मंडळींना मी आवाहन करतो. आपल्या सुशिक्षित तरुण 
मंडळींनी त्यागाची व देशकार्यास समर्पण करून घेण्याची वृत्ती 


प्रकट करावी, ही या क्षणाला देशाची अत्यंत निकडीची गरज 
आहे. न 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


विद्यार्थ्याच्या मनाची घडण हे शिक्षणातून 
समाजपरिवर्तनाचे कळसूत्र आहे. इतर अनेक संस्थांचे राहिले 
त्याप्रमाणे डेक्कन एज्युकेशन सोसायटीचेही या दिशेचे प्रयत्न । 
अधुरेच राहिले. 'राष्ट्राच्या जिवावर आपले शिक्षण पूर्ण करून 
नंतर राष्ट्रासाठी काहीही न करणारा प्रत्येक माणूस हा 
राष्ट्रद्रोही आहे, असे मी समजतो.' या स्वामी विवेकानंदांच्या 
जळजळीत उद्‌गाराचा आशय विद्यार्थ्याच्या अंत:करणापर्यंत 
पोचविण्यात आपण फारच अपुरे पडतो. 

डेक्कन एज्युकेशन सोसायटीचे काम दुसऱ्याही 
एका महत्त्वाच्या दिशेने अधुरेच राहिले. किंवहुना त्या दिशेचे 
कार्य तिने हातीच घेतले नाही ही गोप्ट, त्या संस्थेचा सर्व यथार्थ 
गौरव केल्यानंतरही, तिची मर्यादा म्हणूनच मान्य करावी 
लागेल. ग्रामीण भागात, मागास वर्गात शिक्षणप्रसाराचे कार्य या 
संस्थेने हाती घेतले नाही. कर्तृत्ववान, विद्दान्‌ असे अनेक 
आजीव सदस्य, शैक्षणिक गुणवत्ता व कर्तवगार वुद्धिमान माजी 
विद्यार्थ्यांची नामावली हीच या संस्थेची यशाची गमके राहिली. 
ही सर्व यशेही पाहणाऱ्यांचे डोळे दिपवतील अशीच आहेत. 
परंतु भारताच्या शैक्षणिक समस्येच्या हिमखंडाच्या पाण्यावर 
डोळ्यांना दिसणाऱ्या भागापेक्षा पाण्याखाली वुडालेला भाग 
कितीतरी अधिक मोठा आहे व तेथेही कार्य करण्याची गरज 
अधिकच तीव्र होती. 

जोतीबा फुले यांनी परिस्थितीचे वर्णन नेमक्या 
पद्धतीने केले होते : 

विद्येविना मती गेली 

मतीविना नीती गेली 

नीतीविना गती गेली 

गतीविना वित्त गेले 

वित्ताविना शूद्र खचले 

इतके अनर्थ एका अविद्येने केले. 


या अनर्थातून पार पडण्यासाठी वहुजनसमाजाला, 
दलिताला स्वतंत्रपणे आपापले प्रयत्न करावे लागले. 


महाराष्ट्रातील शिक्षण आणि समाजपरिवर्तनाचे ते 
पुढचे पाऊल होते. 


२ 
जोतीवा फुले (१८२७-१८९०) हा दलित 
समाजाचा महाराष्ट्रातील पहिला 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


ब्राह्मणी वृत्तीची राजधानी असणाऱ्या पुणे शहरातच 
त्या वृत्तीला विरोध करणारे सुधारक व्राह्मण निर्माण झाले होते. 
त्याच कालखंडात जोतीवा फुले यांचे कार्य झाले व त्यांच्या 
कार्याचे केंद्रस्थान प्रामुख्याने पुणे हेच राहिले. परंतु ब्राह्मण 
सुधारकांच्या कल्पनेपलीकडचीही कितीतरी दीर्घ उडी 
जोतीवांनी घेतली होती. आज अखिल महाराष्ट्र फुले यांना 
मानतो व प्रतिवर्षी त्यांच्या स्मृतीविषयी आदरभाव व्यक्‍त 
करतो आणि तरीही जोतीवांची वैचारिक झेप व त्यांची 
कृतिशील उडी व या दोन्ही गोष्टींमागील त्यांची प्रेरणा याचे 
आकलन आजही महाराष्ट्रातील लोकांना नीटपणे झालेले आहे 
असे प्रत्ययाला येत नाही. याला ब्राह्मण अपवाद नाहीत, 
ब्राह्मणेतर अपवाद नाहीत व सामान्यपणे दलित म्हणून ज्यांचा 
निर्देश केला जातो ते दलितही. अपवाद नाहीत. जोतीवांच्या 
निधनानंतर जवळजवळ एका शतकाने देखील ही परिस्थिती 
राहावी यात एका दृष्टीने जोतीबांचा पराभव आहे, तरी त्याच्या 
उलट या महात्म्याच्या प्रतिभेचा व कर्तृत्वाचा पल्ला केवढा 
मोठा होता याचे दर्शनही आहे. त्यांच्या जीवनकार्याच्या पैलूंचे 
स्मरण आजही ठेवणे आवश्यक आहे. आजही आपल्याला 
सहसा न पेलणारे हे पैलू कोणते? 

पहिला पैलू असा की, परंपरागत रूढ हिंदू धर्माची 
त्यांनी कठोर तपासणी केली व आपल्याला मानवाच्या 
व्यवहाराची जी तत्त्वे रुचतात त्यांवर आधारित अशा 
*सार्वजनिक सत्यधर्म' या आपल्या विचारसरणीचे प्रतिपादन 
केले. धर्मशास्त्र हे अपौरुषेय आहे व त्यात वदल करण्याचा 
कोणालाही अधिकार नाही ही भूमिका त्यांनी नाकारली. 

धर्मच जर ईश्वरप्रणीत नाही तर त्या धर्माचा आधार 
सांगणारी वर्णव्यवस्था, जातिव्यवस्था याही ईधवरप्रणीत नाहीत 
हे ओघानेच आले. या दृष्टीने त्यांनी समाजव्यवस्थेची तपासणी 
केली. ब्राह्मणांचे भिक्षुकीशाही, सावकारशाही व नोकरशाही 
वर्चस्व मोडून काढण्यासाठी त्यांनी ब्राह्मणजातीवर कडक टीका 
केली. याच वरोवर समाजातील आर्थिक विषमता व त्यातून 
निर्माण होणारे प्रश्न यांचीही जोतीवांना जाणीव होती. समाज- 
व्यवस्थेच्या सामाजिक अंगांची त्यांना सखोल जाण होती व 
आर्थिक शोषणामुळे गरीव शेतकऱ्यांचे जीवन कसे हीन दीन 
झाले आहे याचे तीव्र भान होते. जोवीबांच्या जीवनकार्याचा हा 
दुसरा पैलू होता. 


तिसरा महत्त्वाचा पैलू असा होता की, त्यांनी या 


मांडणीत आपली विशिष्ट जात आणि इतर जाती असा भेद 
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केला नाही. शोषक आणि शोषित अशी वर्गवारीच त्यांना 
अभिप्रेत होती. ब्राह्मणवर्गापैकी देखील पुरोगामी लोक 
प्रथमपासून त्यांचे सहकारी होते व त्यांच्याविषयी स्नेहाचे, 
आदराचे उद्‌गार जोतीवांनी काढले आहेत. जोतीबा स्वतः 
माळी समाजाचे होते परंतु त्यांची शिकवण व कार्य सर्व 
जातीजमातींच्या लोकांत वंधुभाव असावा अशी होती. दलित, 
शूद्र, अतिशूद्र, आदिवासी, स्त्रिया या सर्व शोषित वर्गांच्या 
वाजूने ते उभे राहिले व या सर्वांनी एकजुटीने कार्य केले पाहिजे 
असे त्यांनी प्रतिपादन केले. 

या सर्व गोष्टींत जोतीबांनी आपल्या विचारांना 
कृतीची जोड दिली व त्यासाठी समाजाचा जो रोष सहन करावा 
लागला तो केला. इंग्लंडच्या राजाच्या भेटीला गांधीजी आपल्या 
नेहमीच्याच वेषात पंचा नेसून गेले याचे आपल्याला कौतुक व 
सार्थ अभिमान वाटतो. ड्यूक ऑफ कॅनॉटच्या समारंभाला 
जोतीबा शेतकऱ्यांच्या वेषात गेले ही तशीच - किंबहुना, 
त्याहूनही - अधिक रोमहर्षक अशी घटना आहे. शेतकऱ्यांच्या 
स्थितीविषयींचे आपले निवेदन त्यांनी याचवेळी सादर केले. 

जोतीवांच्या कृतिशीलतेविषयी सांगतानाच त्यांच्या 
पत्नी सावित्रीवाई यांना मानाचा मुजरा करणे उचित होईल. स्त्री 
ही आजच्या समाजरचनेचाच एक परिणाम म्हणून पुरुषांपेक्षा 
अधिक परंपरा मानणारी व परंपरागत विचारसरणीची असते. 
पतीच्या पाऊलावर पाऊल टाकण्याची भारतीय स्त्रीपरंपरा 
देखील याठिकाणी दुवळी पडते. महाराष्ट्रातील सुधारकांच्या 
पत्नींच्या विचारसरणीची पाहणी केली तरी ही गोष्ट स्पष्ट 
होईल. सावित्रीवाई यांचे महाराष्ट्रातील सामाजिक क्रांतीच्या 
क्षेत्रातील कार्य या दृष्टीने क्रेवळळ असामान्यच नाही तर 
अनन्यसाधारण आहे. चूल आणि मूल हे ठराविक कार्यक्षेत्र 
ओलांडून सामाजिक कार्यासाठी घराबाहेर पडणारी सवित्रीबाई 
ही महाराष्ट्रातील पहिली स्त्री होय हे विधान सर्वमान्य आहे. 
महाराष्ट्रातील सामाजिक क्रांतिकारकांमध्ये ज्याप्रमाणे 
जोतीवांचे अग्रस्थान कोणी हिरावून घेऊ शकत नाही 
त्याचप्रमाणे स्त्रीकार्यकर्त्यांमध्ये सावित्रीबाईंचा अग्रपूजेचा मान 
निरपवाद आहे. उच्चवर्णीयांचा शारीरिक छळ देखील सहन. 
करून दलितांच्या व स्त्रियांच्या शिक्षिकेची आपली भूमिका 
त्यांनी कायम ठेवली. त्याच बरोबर उच्चवर्णीयांच्या देखील ज्या 
विधवा वा अन्य स्त्रिया अडचणीत असतील त्यांना मदत 
करण्याच्या जोतीवांच्या प्रयत्नात त्या सहभागी झाल्या. 

या सर्व पैलूंशी जोडलेला व आपल्या आजच्या 


-चफबन* करर कण्व 
"चर पुस्ता 


धरे 


विवेचनाच्या दृष्टीने (आणि एरवीही) सर्वात महत्त्वाचा पैलू 
जोतीवांच्या शिक्षणविषयक कार्याचा होता. 
इतके सारे अविद्येने केले हा त्यांच्या 'विद्येविना मती 
गेली" येथून प्रारंभ होणाऱ्या साखळी-विवेचनाचा अंतिम निप्कर्प 
होता. ही साखळी देखील आपण थोडी निरखून पाहण्यासारखी 
आहे. विद्या-मती-नीती-गती-वित्त-प्रतिष्ठा अशी ही साखळी 
आहे. प्रतिष्ठेच्या कळसाचा विद्या हा पाया आहे व तोच खचला 
तर इतर सर्व मजले आपोआपच कोसळतात. शेवटचा 
प्रतिष्ठेचा कळस वित्तावर अवलंवून आहे हे जोतीवांनी नीट 
ध्यानात घेतले आहे. ज्याला आर्थिक सामर्थ्य आहे त्या वर्गाला 
समाज दडपून ठेवू शकत नाही. 'वित्ता विना शूद्र खचले' या 
विधानातील हे सार आहे. वरील विधानातील नीती या शब्दाचा 
अर्थ नैतिक मूल्ये असा करणे चुकीचे होईल, असे मला वाटते. 
रूढार्थाने विद्या ज्यांना उपलव्ध नव्हती त्या वर्गाचा नैतिक 
अधःपात झाला होता ही भूमिका जोतीवांना मान्य झाली नसती 
व वस्तुस्थितीही तशी नव्हती. यामुळे याठिकाणी नीती या 
शव्दाचा अर्थ आपले उचित हित सांभाळण्यासाठी नीट कसे 
वागावे याचे ज्ञान असा केला पाहिजे. ही नीती गेली की गती- 
प्रगती खुंटली हे आपोआपच आले. त्यातून वित्त दुरावले व 
अवनति पदरात आली असे हे विवेचन आहे. 
ब्रिटिश राजवट येण्याच्या आधीच्या काळात 
अस्तित्वात असणाऱ्या वर्णव्यवस्थेत ब्राह्मणवर्गाने 'वर्णानां 
ब्राह्मणी गुरु: |' हे तत्त्व जोपासले होते व प्रयत्नपूर्वक 
जनमानसात रुजवले होते. अतिशूद्रांच्याकडे दिलेले व्यवसाय 
घृणास्पद होते व त्यातून वाहेर पडण्याची त्यांच्यातील सर्वश्रेष्ठ 
बुद्धिमान लोकांनाही शक्‍यता नव्हती. सैनिक, कारागीर, 
व्यापारी, शेतकरी असे इतर वर्ग आपापली कुलपरंपरा 
चालवत होते. ब्रिटिश राजवटीने अतिशूद्रांच्या ज्ञानार्जनास 
असणारा अडसर तत्त्वतः दूर केला परंतु व्यवहारात तो तसाच 
राहिला. 'जरी ब्राह्मण झाला भ्रष्ट । तरी तो तिन्ही लोकी श्रेष्ठ' 
ही त्या वर्गाची उर्मर भावना जोपासण्याचे नवीन राजवटीला 
कारण नव्हते व तशी राज्यकर्त्यांची मनोभूमिकाही नव्हती; 
परंतु व्यवहारात मात्र नव्या नोकरशाहीच्या निर्मितीत 
ब्राह्मणवर्गाचेच सर्वकष वर्चस्व राहिले. इतर वर्गांची परिस्थिती 
ब्रिटिश राजवटीच्या साम्राज्यशाही धोरणाच्या प्रभावाखाली 
घसरत गेली. त्यांचे पूर्वीचे स्थान ढळले. नव्या उदय पावलेल्या 
नोकरशाहीत मात्र त्यांना स्थान मिळाले नाही. कारण पढिक 
ज्ञानार्जजाची व भाषाकौशल्य संपादनाची त्यांची कुलपरंपरा 


'नवशारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


नव्हती. 


यातून वाहेर पडावयाचे तर नवीन विद्या 
शूद्रातिशूद्रांच्या पर्यंत पोचविण्यासाठी शिक्षणाच्या प्रसाराचे 
काम हाती घेतले पाहिजे हे जोतीवांनी ओळखले व महार, मांग 
व स्त्रिया यांच्यासाठी शाळा सुरू केल्या. जोतीवांनी हा प्रयत्न 
केवळ आपल्या जातीपुरता मर्यादित्त ठेवला नाही यात त्यांची 
मानवतेची भूमिका दिसून येते; व यातच त्यांची यथार्थ 
महात्मता आहे. आजही महाराष्ट्रातील अनेक शिक्षणसंस्था 
(अगदी उच्चस्तरावर कार्य करणाऱ्या शिक्षणसंस्था देखील) 
एखाद्या विशिष्ट धर्माच्या किंवा जातीच्या म्हणून मानल्या 
जातात हे पाहिले की जोतीवांची भूमिका एक शतकाहूनही 
अधिक कालाचा वेध घेणारी व त्या दृष्टीने पहिले पाऊल 
उचलणारी क्रांतदर्शी होती या विषयी संशय राहत नाही. 

याच भूमिकेतून शाहूमहाराजांनी नंतर शिक्षण- 
क्षेत्रातील आपले कार्य केले. शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन या 
प्रक्रियेत शाहूमहाराजांनी केलेले कार्य महाराष्ट्राला 
अभिमानास्पद आहे व कोल्हापुरात तर आपल्याला त्याचा 
विशेष अभिमान वाटणे स्वाभाविक आहे. फुलेंच्या कार्याची 
पार्श्वभूमी शाहूमहाराजांना लाभली होती व एका संस्थानाचा 
अधिपती या नात्याने आपल्याला योग्य वाटणाऱ्या कल्पना 
प्रत्यक्षात रावविण्याची संधीही त्यांना उपलव्ध होती. या दोन्ही 
गोष्टींचा शाहूमहाराजांनी पुरेपूर उपयोग करून घेतला आणि 
या क्षेत्रात आपल्या कार्याचा कायमचा प्रभावी ठसा उमटवला. 

शिक्षणाच्या क्षेत्रात ज्या दिशांनी वाटचाल होणे 
आवश्यक होते त्या सर्व दिशांनी कार्य करावयास 
शाहूमहाराजांनी प्रारंभ केला. प्राथमिक शिक्षण सार्वत्रिक व्हावे 
ही कोणत्याही राष्ट्राच्या शैक्षणिक कार्यक्रमाची पहिल्या 
क्रमांकाच्या महत्त्वाची गोष्ट असते. यासाठी ते शिक्षण सक्तीचे 
करावे लागते व मोफतही ठेवावे लागते. केवळ एवढे करूनही 
प्राथमिक शिक्षणाचा प्रसार शंभर टक्के होऊच शकतो असे 
नाही. भारत स्वतंत्र होऊन चार दशकांचा काळ उलटत आला; 
भारतात आता प्राथमिक शिक्षण मोफत व सक्तीचे आहे आणि 
तरीही आज देखील आपल्या लोकसंख्येपैकी साठ टक्‍क्‍यांहून 
अधिक लोक निरक्षर आहेत यावरून ही गोष्ट स्पष्ट होईल. 
त्या समस्येचा विचार आपण आज या ठिकाणी करण्याचे 
कारण नाही. परंतु हा कार्यक्रम रावविताना प्राथमिक शिक्षण 
सक्तीचे आणि मोफत करणे ही पहिली अटळ पाऊले आहेत. 
ही पाऊले उचलावयास ज्यावेळी मुंबई इलाख्याचे सरकार 


त्या जु त. 
उरउपुऊएऊ' ह जा- 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


कचरत होते त्याकाळात शाहूमहाराजांनी ही पाऊले उचलली. 
एका जिल्ह्याहून आकाराने लहान असलेल्या करवीर राज्याने 
१९१७ साली एक लाख वीस हजार रुपयांची तरतूद केली तर 
त्याहून अवाढव्य क्षेत्राच्या मुंबई इलाख्याने या कार्यक्रमासाठी 
१९३० साली केलेली तरतूद केवळ एक लाख रुपयांची होती. 
शाहूमहाराजांनी या कल्पनेचा प्रचार करण्यासाठी सत्यशोधकी 
जलशांचा उपयोग केला, प्राथमिक शिक्षकांना उत्साह यावा 
म्हणून त्यांच्या पगारात वाढ केली व करवीर राज्याच्या 
_ नोकरीत असलेल्या पंचवीस वर्षे वयाच्या खालील सर्व 
नोकरांनी सक्तीच्या शाळेत शिक्षकाचे काम केले पाहिजे म्हणून 
आज्ञा काढली. या खेरीज त्यांनी उचललेले क्रांतिकारक पाऊल 
म्हणजे देवस्थानांचा पैसा या कार्यासाठी वापरावयाचा असे 
त्यांनी ठरविले. 'सर्व देवस्थाने व पवित्रस्थळे यांचे विश्धस्त 
सरकार हे आहे. देवस्थाने व तीर्थक्षेत्रे यांची व्यवस्था पाहणे व 
आर्थिक नियोजन करणे हा सरकारचा हक्क आहे' असा फतवा 
त्यांनी १९१७ मध्ये काढला. यामुळे पुजारी-बडवे इत्यादी 
लोकांवर नियंत्रण आले व देवस्थानासाठी योग्य तरतूद 
केल्यानंतरही शिल्लक रक्‍कम शिक्षणप्रसाराच्या कार्यासाठी 
मिळू लागली. शाहूमहाराजांनी हा मार्ग दाखविलेल्या घटनेनंतर 
आता जवळ जवळ सत्तर वर्षे उलटून गेलेली आहेत; गेली 
चाळीस वर्षे तर भारत स्वतंत्र आहे; परंतु भारतातील देवालये, - 
तीर्थक्षेत्रे यांच्या संबंधात अशी सार्वत्रिक भूमिका घेण्याचे धैर्य 
भारत सरकारला व राज्य सरकारांना झाले नाही. ही गोष्ट 
शाहूमहाराजांनी उचललेले हे पाऊल किती क्रांतिकारक होते 
याचे स्पष्ट गमक आहे. 

प्राथमिक शिक्षणाच्या प्रसाराच्या कार्यक्रमात येणारा 
आर्थिक चणचणीचा प्रश्न व प्राथमिक शिक्षण व उच्चशिक्षण 
यावर होणाऱ्या आर्थिक तरतुदींचा योग्य तोल कसा सांभाळावा 
याचे नेमके उत्तर अजूनही भारताला सापडलेले नाही. त्यामुळे 
हा एक यक्षप्रश्न म्हणून शाहूमहाराजांच्या पुढे उभा राहिला 
असल्यास नवल नाही. या संदर्भात १९१८ मध्ये 
शाहूमहाराजांनी एक जाहीरनामा काढला व प्राथमिक 
शिक्षणाच्या हिताच्या दृष्टीने राजाराम कॉलेज बंद करण्याचा 
आपला मनोदय त्यांनी व्यक्‍त केला. एखादे महाविद्यालय वंद 
करताना तेथील प्राध्यापकांच्या नोकरीचे काय होईल हा प्रश्न 
आजही तीब्रपणे साहजिकच उपस्थित होत असतो. 
प्राध्यापकांच्या नोकरीची सोय राजाराम हायस्कूल मध्ये 
करण्याचे ठरविले आहे' हा शाहूमहाराजांनी यावर तोडगा 
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काढलेला होता. 

आज महाविद्यालयीन शिक्षणाचा प्रसार खूप मोठ्या 
प्रमाणावर झालेला आहे. परंतु १९२० सालच्या आसपास 
महाविद्यालयीन शिक्षण ही वरिष्ठ वर्णांची व वरिष्ठ वर्गाची 
मिरासदारी होती. या वर्गांचे प्रतिनिधी शासनात होते, 
वर्तमानपत्री प्रचाराची साधनेही त्या वर्गांच्या हाती होती. 
राजाराम कॉलेज वंद करण्याच्या कल्पनेविरुद्ध त्यामुळे मोठे 
काहूर माजले. या संबंधातील इतिहासाचा तपशील 
महाराष्ट्राच्या त्या काळातील सामाजिक अंतरंगाविषयी वरेच 
काही सांगून जातो. राजाराम कालेज कोल्हापूरचे एक भूषण 
होते व ते बंद करण्याची शाहूमहाराजांना काही हौस नव्हती. 

राजाराम कॉलेज चालू. ठेवण्याच्या दृष्टीने 
साहजिकच शाहूमहाराजांनी विचार सुरू केला व नंतर ते 
वाढत्या वैभवाने चालू राहिले हे मी आपल्याला सांगण्याची 
आवश्यकता नाही. परंतु त्या कालखंडातील काही घटनांची 
नोंद घ्यावयास हवी. त्या घटनाही तत्कालीन परिस्थितीवर व 
शाहूमहाराजांच्या वृत्तीवर प्रकाश टाकतात. डेक्कन एज्युकेशन 
सोसायटी राजाराम कॉलेज चालवायला घेईल काय याविषयी 
शाहूमहाराजांनी विचारणा केली होती. परंतु आपले सहकारी 
या गोष्टीला मान्यता देत नाहीत असे रँग्लर परांजपे यांनी 
त्यांना कळवले. 'आपण संपूर्णतया मिशनरी पद्धतीने कॉलेज 
चालवू" या अटीवर अमेरिकन मिशनने कॉलेज चालविण्याची 
तयारी दर्शविली. परंतु शाहूमहाराजांना ही अट मुळीच मान्य 
नव्हती. शेवटी आर्यसमाजाकडे राजाराम कॉलेज चालवावयास 
देण्याचा निर्णय घेतला गेला. मागासवर्गीयांच्या शैक्षणिक व 
इतर विकासाविषयी आर्यसमाजाला असलेल्या विशेष आस्थेचे 
शाहूमहाराजांना आकर्षण वाटले. 

अस्पृश्य मुलांच्या शिक्षणासाठी शाहूमहाराजांनी 
१९०८ मध्ये वसतिगृह काढले. अस्पृश्य मुलींनी शिकावे 
म्हणून त्यांच्यात प्रचार करण्यासाठी त्यांनी एक सेविका नेमली. 
स्त्रियांच्या शिक्षणाला चालना देण्यासाठी 'ज्यांच्यात पडदा 
पाळण्याची रीत नाही अशा मागास वर्गातील विद्यार्थीनींची 
राहण्या-जेवण्याची व शालेय फी-पुस्तकांची वगैरे सारी सोय 
सरकारी खर्चाने करण्यात येईल' अशी राजाज्ञा १९१९ मध्ये 
काढली. 

१९१९ मध्ये राज्यपालांच्या भेटीच्या वेळी 
भरलेल्या दरवारात शाहूमहाराजांनी आपले अंतरंग प्रकट 
केले. ते म्हणाले : 'माझ्या प्रजेपैकी दुर्बलांची सबळापेक्षा 
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अधिक काळजी घेणे हे मी माझे आद्य कर्तव्य मानतो. गरीव व 
दुवळ्या जनतेच्या झालेल्या शोचनीय अवस्थेने माझे आतडे 
पिळवटून निघाले आणि पडेल ती किंमत देऊन तिची ही 
अवस्था वदलण्याचा निर्धार मी केला. नव्हे, माझ्या 
राज्यकारभाराचे ते प्रमुख सूत्र वनले. हे अवस्थांतर घडवून 
आणण्यासाठी गेली पंचवीस वर्षे मी जिवाचा आटापिटा करीत 
आहे. त्यांच्या शिक्षणासाठी मी खास सवलती दिल्या. जेव्हा मी 
राज्यसूत्रे धारण केली, त्यावेळी मला असे आढळून आले की 
या दुवळ्या जनतेला कोणी वाली नाही, कोणी पुढारी नाही. ही 
फार मोठी उणीव होती.' 

यानंतर शाहूमहाराजांनी आपले ध्येय व वस्तुस्थिती 
यातील अंतरावद्दल दुःख व्यक्‍त करून आपल्याला सामाजिक 
वस्तुस्थितीशी जुळवून घेताना क्लेशकारक तडजोडी कशा 
कराव्या लागतात या संदर्भात सांगितले : 

“प्रत्येक जात आपल्या जातीच्या लोकांच्या हिताकडे 
पाहते व इतर जातींच्या लोकांकडे दुर्लक्ष करते, ही भारतीय 
समाजरचनेची शोकांतिका आहे. समाजरचना एकदम वदलता 
येत नाही, म्हणून मी वस्तुस्थितीचा स्वीकार करून मराठा, 
लिंगायत, जैन, शिंपी, सोनार, मुसलमान व अस्पृश्य जाती 
यांना आपापल्या जातीची वसतिगृहे उभारण्यासाठी मी जातीने 
प्रोत्साहन दिले.' 

समाजपरिवर्तनाच्या प्रयत्नाला कोणकोणत्या 
अडचणींतून मार्ग काढावा लागतो याचे काही दर्शन यातून 
होते. पुरोगामी परिवर्तनाची प्रक्रिया नेहमी मागच्यापेक्षा पुढे 
पाऊल टाकत असते. शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन यांच्या ह्या 
प्रक्रियेत कर्मवीर भाऊराव पाटील यांनी यापुढचे पाऊल 
टाकले. एक हरिजन विद्यार्थी घेऊन त्यांनी आपल्या 
वसतिगृहाला सुरुवात केली व आपल्या वसतिगृहात सर्व 
जातींच्या व सर्व धर्मांच्या विद्यार्थ्यांना समानतेच्या भूमिकेवरून 
प्रवेश दिला. शाहूमहाराजांचे नाव त्यांनी आपल्या वसतिगृहाला 
दिले व महात्मा गांधींनी त्या वसतिगृहाला भेट दिली असताना 
विचारलेल्या 'शाहू महाराजांचे नाव तुम्ही या वसतिगृहाला दिले 
आहे; त्यांनी आपल्याला किती देणगी दिली?' या प्रश्नाला 
त्यांनी उत्तर दिले. 'काहीही नाही. त्यांच्या विषयीचा माझ्या 
मनातील आदर व्यक्‍त करण्याकरता त्यांचे नाव मी दिलेले 
आहे.' या त्यांच्या उत्तरात त्यांची शाहूमहाराजांविषयीची 


भावना व शाहूमहाराजांच्या कार्याशी त्यांच्या कार्याचा असलेला 
अनुबंध ही स्पष्टपणे दिसतात. 


'नव्थारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


भाऊरावांच्या विषयी माझ्या मनात असणारा 
नितांत आदर मी माझ्या अनेक लेखांतून, भाषणांतून व्यक्‍त 
केलेला आहे, त्यामुळे त्याचा पुनरुच्चार मी या ठिकाणी करीत 
नाही. शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन यांच्या संदर्भात त्यांच्या 
कार्याची काही वैशिष्ठ्ये विशेप लक्षणीय आहेत. जातिधर्मातीत 
वसतिगृहांची स्थापना हे वैशिष्ठ्य आपण पाहिलेच आहे. एवढे 
एकच वैशिष्ठ्य त्यांची शैक्षणिक व सामाजिक क्रांतिकारकता 
सिद्ध करावयास पुरेसे झाले असते. परंतु त्यांच्या विचारांचा 
आणि कृतीचा पल्ला याहूनही कितीतरी मोठा होता. 

या वसतिगृहात सर्व जातीधर्माचे विद्यार्थी केवळ 
एकत्र रहात होते एवढेच नव्हे तर आळीपाळीने आपल्या हाताने 
एकत्र स्वयंपाक करीत होते; एकत्र जेवत होते; स्वावलंवी श्रम 
करून आपल्या खर्चाचा काही भाग स्वत: उभा करीत होते. हे 
सर्व नवीन व क्रांतिकारक प्रयोग होते व भाऊराव ते जिद्दीने 
यशस्वीपणे राववीत होते. विद्यार्थ्यांनी स्वावलंवी व्हावे 
त्याचप्रमाणे शिक्षणसंस्थांनी देखील केवळ सरकारी 
अनुदानाच्या आशेवर किंवा आधारावर आपले काम चालवू 
नये अशी त्यांची भूमिका होती. प्रत्येक खेड्यात शाळा असली 
पाहिजे व प्रत्येक प्राथमिक शिक्षक प्रशिक्षित असला पाहिजे, या 
भूमिकेतून ज्या खेड्यांतून सरकारने शाळा काढल्या नव्हत्या 
अशा सातारा जिल्ह्याच्या सर्व खेड्यांतून त्यांनी शाळा काढल्या 
व त्या शिक्षकांच्या प्रशिक्षणाची व्यवस्था केली. दुय्यम शाळा, 
महाविद्यालये असा त्यांच्या कार्याचा विस्तार होत राहिला व 
आजही चालू आहे. वटवृक्ष हे रवत शिक्षण संस्थेचे प्रतीक तिला 
साजून दिसते. आजीव सदस्य रचनेची प्रेरणा ज्याप्रमाणे डेक्कन 


संस्थेकडून घेतली. 


साळुंखे 
सत्कार रयत शिक्षण संस्थेने, 
झाल्यावद्दल सात्तारा येथे होता 
भापणात मी म्हटले होते, 'जीवनात ता त्या वेळी माझ्या 


काही योगायोग असतात; 
व कवळ पाच मिनिटांचा फरक पडला असता तर डेक्कन 


हाराष्ट्राचा विकास 


मराठीचा विकास: मह 
अनुक्रमणिका राज्य मराठी विकास संर्थेद्वारे 


संगणकीकृत 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


एज्युकेशन सोसायटीकडे वळण्याऐवजी मी रयत शिक्षण 
संस्थेत रुजू झालो असतो.' आजही डेक्कन एज्युकेशन 
सोसायटीचा मी आजीव सदस्य झालो याचा यथार्थ अभिमान 
मला असला तरी रयत शिक्षण संस्थेशी तसा संवंध आला नाही 
याचे दुःखही माझ्या मनाला आहे. भाऊराव ही भावना समजू 
शकत होते. या भावनेनेच त्यांनी आपल्या संस्थेसाठी माणसे 
गोळा करण्याचा प्रयत्न केला. आपल्या प्राध्यापक, शिक्षक व 
इतर सेवकवर्गांत महाराष्ट्रातील जातीजमातींचे सरमिसळ 


प्रतिविव यथार्थ प्रमाणात पडलेली दुसरी एखादी महाराष्ट्रातील 


शिक्षणसंस्था दाखविणे कठीण होईल. या आत्मविश्वासातूनच 
रयत शिक्षण संस्था प्रतिवर्षी आपल्या अहवालातून आपल्या 
प्राध्यापक, शिक्षक व सेवक वर्गाचे जात-धर्मवार वर्गीकरण 
प्रकट करू शकते. महाराष्ट्रातील किती शिक्षणसंस्था असे 
वर्गीकरण प्रसिद्ध करण्याचे धैर्य दाखवू शकतील? त्यांनी ते 
तसे प्रकट केले पाहिजे असा आग्रह धरण्याचे धैर्य शासन तरी 
दाखवू शकेल काय? 

महाराष्ट्रातील सामाजिक परिस्थितीच्या मर्यादांशी 
झगडत, काही वेळा त्या तोडत, तर काही वेळा त्यांच्याशी 
तडजोड करत शिक्षणाचा प्रवाह, उच्चवर्गीयांकडून, 
त्रैवर्णियांकडे व तेथून पुढे शूद्रतिशूद्रांडे सरकत होता. हा 
प्रवाह आपल्यापर्यंत पोचण्यास विलंव लागत आहे असे निम्न 
स्तरावरील लोकांना वाटणे स्वाभाविक होते. शिक्षणासाठी 
दिलेल्या सर्वसाधारण सवलतींचा लाभ वरचा वर्गच अधिक 
उठवणार हे उघड होते. वंचित वर्गांना यामुळे विशेष राखीव 
सवलतींची आवश्यकता होती. या धोरणाला तात्त्चिक विरोध 
करणाऱ्या एका सद्‌गृहस्थांना शाहूमहाराजांनी, चंदीकडे 
सशक्त व अशक्त घोडे एकाच वेळी सोडून, अशक्तांना 
ढकलून सशक्त घोडेच सगळी चंदी कशी खातात याचे 
प्रात्यक्षिकच दाखवले होते. हे प्रवाह आपल्यापर्यंत अधिक 
वेगाने अधिक पूर्णपणे पोचावे यासाठी निम्नस्तरावरच्या 
लोकांना स्वतंत्र प्रयत्नांची आवश्यकता वाटणे अटळ होते. 

या मनोधारणेत दलितांच्या महाविद्यालयीन 
शिक्षणाच्या बावतीत महाराष्ट्रात स्वतंत्र विशेप प्रयत्न करण्यात 
आले. डॉ. वावासाहेव आंवेडकर यांची प्रेरणा व कर्तृत्व या 
प्रयत्नांमागे उभे होते. पोट जाळा परंतु शिक्षण घ्या' अशी डॉ. 
आंबेडकरांची दलितांना आग्रही हाक होती. शिक्षणाने - मग ते 
कितीही उच्चस्तरावरचे घेतले असले तरीही - सामाजिक 
विषमतेतून निर्माण होणाऱ्या अन्यायाचा काच दूर होत नाही हे 
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त्यांनी स्वतःच्या जीवनात अनुभवले होते. परंतु दलितांना 
सामाजिक न्याय मिळवावयाचा असेल तर शिक्षण घेणे हे त्या 
संघर्षातील एक महत्त्वाचे पाऊल आहे हे त्यांनी ओळखले होते. 
यासाठी प्राथमिक, दुय्यम, महाविद्यालयीन स्तरावरील शिक्षण 
तर आवश्यक आहेच, परंतु विद्ठत्तेच्या आंतरजातीय किंवहुना 
आंतरराष्ट्रीय तुलनेत शोभून दिसतील अशी काही माणसे 
निर्माण करणेही महत्त्वाचे आहे असे त्यांचे मत होते. अशी 
माणसे थोडी असली तरी ती त्या सर्व समाजाला प्रतिष्ठा 
मिळवून देतात, समाजातील सर्व घटकांच्या मनात स्वाभिमान 
जागा करतात, व अस्मितेचा आत्मप्रत्यय समाजाला आणून 
देतात असे त्यांना वाटे. तसा त्यांच्या जीवनचरित्रातील त्यांचा 
अनुभवही होता. या सर्वोच्च स्तराचा पाया म्हणून दलितांमध्ये 
महाविद्यालयीन शिक्षणाचा प्रसार त्यांना करावयाचा होता व 
त्यासाठी त्यांच्या नेतृत्त्वाखाली पीपल्स एज्युकेशन सोसायटीने 
महाविद्यालयांची स्थापना केली. या शिक्षणाची गुणवत्ता 
सांभाळली जावी याची त्यांना अखंड तळमळ होती. 

दलितांनी आपला उद्धार आपणच केला पाहिजे या 
त्यांच्या तळमळीचे दुसरे एक अंग होते. त्या अंगाचा त्यांचा 
आग्रह हा त्यांच्या स्वतःच्या जीवनातही प्रतीत होत होता. 
विद्ठान महापंडित, यशस्वी वकील, कुशल संघटक, उत्तम 
प्रशासक, प्रभावी संसदपटू अशा अनेकविध भूमिका त्यांनी पार 
पाडल्या. भारतीय राज्यघटनेचे शिल्पकार होण्याचा मान 
त्यांना मिळाला. परंतु ते कितीही वरच्या स्थानावर गेले तरी 
आपल्या समाजाशी असलेला त्यांचा आंतरिक जिव्हाळ्याचा 
वंध कधी सैल पडला नाही. दलितांतील सुशिक्षितांनी, प्रगत 
लोकांनी समाजापासून अलग न पडता समाजाशी अतूट संवंध 
ठेवून आपल्या समाजाच्या उन्नतीसाठी झटले पाहिजे अशी 
त्यांची अपेक्षा होती. 

वरिप्ठ वर्ग दलितांच्यासाठी काही विशेष प्रयत्न 
करील अशी त्यांची अपेक्षा प्रथमपासूनच नव्हती. १९२७ मध्ये 
मुंबई विधिमंडळातील आपल्या भाषणात शिक्षणाविषयी 
वोलताना ते म्हणाले : 

'सामान्य माणसाला शिक्षण सुलभ होईल अशी 
व्यवस्था झाली पाहिजे. खालच्या वर्गांना उच्च शिक्षण ही फार 
खर्चाची वाव होता कामा नये. दुसरी गोष्ट अशी की, खालच्या 
वर्गाला वरच्या वर्गाच्या पातळीवर आणण्यासाठी त्यांना 
सवलती दिल्या पाहिजेत, पाच आणि दहा या संख्यांना दोहोनी 
गुणले तर गुणाकार दहा नि वीस येईल म्हणून पाचाला दोहोनी 


उजवा डु य." 
ऐक जजन एड 


-करखगघरचिघनसञ” 
या दना, 
-पफनभम प 
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गुणून दहाला एकाने गुणले पाहिजे. म्हणजे खालच्या वर्गाला 
भरपूर सवलती देऊन त्याला वरच्या वर्गाच्या पातळीवर 
आणले पाहिजे. असे करणे म्हणजेच समता.' 

ते पुढे म्हणाले : 


“शिक्षण ही एक पवित्र संस्था आहे. शाळेने मने 


सुसंस्कृत होतात. शाळा म्हणजे नागरिक तयार करण्याचे पवित्र 
क्षेत्र. ते एक राष्ट्रीयतेचे, मानवतेचे आणि अज्ञानतम दूर 
करण्याचे उदात्त कार्य आहे. शाळेत समबुद्धीचे, उदात्त, 
नि:पक्षपाती, थोर मनाचे शिक्षक पाहिजेत. शिक्षक वर्ग हा 
राष्ट्राचा सारथी आहे. कारण त्याच्या हातात शिक्षणाच्या 
नाड्या असतात. यास्तव शिक्षक कोण असावा यासारखा, 
समाज सुधारणेच्या दृष्टीने पाहता, दुसरा महत्त्वाचा प्रश्न नाही. 
ब्राह्मण खालच्या वर्गातील लोकांचा तिरस्कार करतात; त्यांच्या 
बौद्धिक उत्कर्षाविषयी बेफिकीर असतात. त्यांना जनावरापेक्षा 
ते कमी लेखतात. त्यांच्या कानीकपाळी सदैव ओरडतात की, 
शिकणे हे तुमचे काम नाही. तुमचे काम मोलमजुरी करणे. 
शिक्षण हे ब्राह्मणांनीच करावे. म्हणून ब्राह्मणांच्या हातात 
शिक्षणाची सूत्रे देऊ नयेत.” 

हे उद्गार जळजळीत तर खरेच परंतु हे 
आपल्याहून कनिष्ठ व अवनत असणाऱ्या वर्गाशी आपला 
अनुबंध तोडणाऱ्या सर्वच वर्गांना ते लागू होते. दलितांतील 
त्यातल्या त्यात सुस्थिर वर्गाला ते लागु होते त्याचप्रमाणे 
सुशिक्षित झाल्यानंतर आपल्या समाजाकडे पाठ फिरविणाऱ्या 
दलित सुशिक्षितांनाही ते लागू होते. 

डॉ. आंबेडकर यांची भावना अशीच होती. 
महाडच्या सत्याग्रहानंतर संध्याकाळी महाडच्या चांभारवाड्यात 
एका सभेत त्यांनी चांभारांची कानउघाडणी केली. त्या सभेत ते 
म्हणाले : री 

*सत्याग्रहींची चमू ही वीरांची चमू आहे. वीरांच्या 
चमूत जातीपातीला थारा नाही. तुम्हाला सुख पाहिजे की 
माणुसकी पाहिजे ते ठरवा. माणुसकीशिवाय तुमचे वैभव व्यर्थ 
आहे. तुमच्यासारख्या सुखवस्तू, स्वतंत्र व ' सुखी लोकांनी 
अस्पृश्यांना माणुसकी परत आणून देण्याच्या कामात आतुरतेने 
भाग घेतला पाहिजे, हे पुण्य थोडे तरी जोडा. ह्यात जर तुम्ही 
भाग घ्याल तर इतिहासात महारांबरोबर तुमचेही नाव 
अजरामर होईल. नाहीतर पुढची पिढी तुम्ही नामर्द होता, असा 
तुम्हाला दोष देईल.” 

समाजातील खालच्यातील खालच्या स्तरावरील 


नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


लोकांना न्याय मिळेपर्यंत वरच्या सर्व स्तरातील लोकांचे, व 
निम्नतम स्तरातीलही सुशिक्षित लोकांचे कर्तव्य काय आहे याचे 
स्पष्ट सूचन व या विषयीचा सुस्पष्ट इशारा डॉ. आंबेडकरांच्या 
या उद्गारांत आहे. 
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आजच्या तिसऱ्या व्याख्यानात महाराष्ट्रातील 
शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन या विषयाची चर्चा मला, 
आजवर कोणी विशेष चर्चा न केलेल्या, एका नव्या टप्प्यावर 
न्यावयाची आहे. या चर्चेमागचे सूत्र तसे नवे नाही. मी माझ्या 
पहिल्या व्याख्यानात निर्देश केलेल्या 'भारतीय जनतेचे शिक्षण? 
या निवेदनात याविषयीची स्थूल तात्त्विक मांडणी करण्यात 
आली आहे. त्या मांडणीत तपशील भरण्याचे कार्य अद्याप 
व्हावयाचे आहे; आणि ते आपण सर्वांनीच करावयाचे आहे. 
शैक्षणिक व सामाजिक असे दोन्ही दिशांचे परिवर्तन एकसाथ 
चालू राहिले तरच शैक्षणिक क्रांती व सामाजिक क्रांती या दोन्ही 
पूर्णपणे होऊ शकतील एरवी त्या दोन्ही अपूर्णच राहतील असे 
त्या निवेदनाचे प्रतिपादन आहे. महाराष्ट्रात शिक्षण आणि 
समाजपरिवर्तन यांचा चालत आलेला परस्पर संबंध पाहिला 
आणि महाराष्ट्रातील अनुभवही लक्षात घेतला तर तात्त्विक 
मांडणीला कोणी विरोध करील असे वाटत नाही. कोणी केला 
तर तात्त्विक पातळीवर त्याचा प्रतिवाद करावा लागेल हे मला 
मान्य आहे. परंतु जगात शिक्षणशास्त्रज्ञांनी, समाजशास्त्रज्ञांनी 
याची पुरेशी चर्चा केलेली आहे एक्ढेच या ठिकाणी सांगून मी 
पुढील विवेचनाला प्रारंभ करतो. परंतु तते करण्याच्याही पूर्वी 
“हे कार्य आपण सर्वांनीच करावयाचे आहे' या मी केलेल्या 
विधानाचेही स्पष्टीकरण देणे युक्‍त होईल. ही द्विविध क्रांती 
सफल व्हावयाची असेल तर त्या प्रयत्नात समाजातील सर्व 
घटकांनी - शासन, प्रशासन, राजकीय पक्ष, सामाजिक 
कार्यकर्ते, पालक, विद्यार्थी, शिक्षक व शिक्षणसंस्था - सहभागी 
होणे आवश्यक आहे अशी ही भूमिका आहे. 

शिक्षणव्यवस्था ही एकूण समाजव्यवस्थंचेच (यात 
सामाजिक, राजकीय, आर्थिक अशा सर्व व्यवस्थांचा समावेश 
गृहीत धरलेला आहे) एक उपांग असते. समाजव्यवस्थेत जो 
वर्ग अधिकारावर असतो तो या सर्व उप-व्यवस्था आपल्या 


हिताच्या दृष्टीने राबविण्याचा स्वाभाविकपणेच प्रयत्न करीत 
असतो. समाजव्यवस्थेत बदल झाला, की या उप 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


काही प्रक्रिया स्वतंत्रपणे सुरू झाल्या तर त्यांचा परिणामही 


समाजव्यवस्थेवर झाल्याखेरीज राहत नाही. बाह्य आघातांनी 


किंवा अंतर्गत घडामोडींनीही या व्यवस्थांत बदलाच्या प्रक्रिया 
सुरू होऊ शकतात. ब्रिटिश राजवट हा आपल्या 
समाजव्यवस्थेला बसलेला बाह्य प्रचंड आघात होता व त्या 
आघाताने घडून आलेल्या..सामाजिक, राजकीय, आर्थिक 
अंगांच्या अंतर्गत फेरबदलांच्या प्रक्रियांचाही परिणाम आपल्या 
समाजव्यवस्थेला जाणवू लागले होते. शिक्षण व 
समाजपरिवर्तन महाराष्ट्रात याच अनुरोधाने वाटचाल करू 
लागले होते. - 

शिक्षणातून होणारे समाजपरिवर्तन हे तीन प्रकारचे 
व तीन स्तरांवरचे असू शकते. शिक्षणापासून वंचित ठेवून ज्या 
वर्गांना मागास ठेवण्यात आले होते त्यांच्यापर्यंत शिक्षणाचे 
प्रवाह येऊन पोहोचले, की विद्या - मती - नीती - गती या 
साखळीतून वित्त त्या वर्गापर्यंत येऊन पोहोचते व खचलेले 
मागास वर्ग वर येऊ लागतात; यथाकाल प्रतिष्ठा पावतात. 
शिक्षणातून निर्माण होणारी ही समाजपरिवर्तनाची पहिली 
प्रक्रिया आहे. ही प्रक्रिया देखील प्रथमदर्शनी वाटते तितकी 
साधी सरळ नसते. शिक्षणाच्या सुविधा सर्वसाधारण पद्धतीने 
सर्वांना उपलब्ध ठेवल्या, की त्यांचा लाभ घेण्याची क्षमता 
वरिष्ठ वर्गाच्याकडेच असल्यामुळे तो वर्गच त्याचा लाभ अधिक 
प्रमाणात घेऊ शकतो. शिक्षण मोफत (किंबहुना सक्तीचे) 
केले तरी ज्यांच्या मुलांना पोटापाण्यासाठी काही व्यवसाय न 
करून चालण्यासारखे आहे त्या कुटुंबांतील मुलांनाच त्याचा 
फायदा मिळणार. इतर आहेत तेथेच राहणार. शिक्षणाचा 
सर्वसाधारण स्तर उंचावत गेले तरी त्यातही वरिष्ठ वर्गातील 
मुले अधिक वरच्या स्तरावर राहणार व स्पर्धेत मिळणाऱ्या 
यशाचा मोठा भाग सहजपणे उचलणार. इंजिनिअरिंग, 
मेडिकल महाविद्यालयांतील विद्यार्थ्याच्या ज्या सामाजिक, 
आर्थिक पाहण्या केल्या आहेत त्यातून ही गोष्ट सिद्ध झालेली 
आहे; व त्यात अनपेक्षित असे काहीही नाही. केवळ अशा 
महाविद्यालयांतील प्रवेशाच्या दृष्टीनेच नव्हे तर. इतर क्षेत्रांतही 
सामान्यपणे मागणी त्यातल्या त्यात अधिक सुशिक्षित 
लोकांसाठी असते व त्या मागणीला अनुसरून वरिष्ठ वर्गातील 
लोकांनाच अधिक वाव मिळतो. याचाच एकं वेगळा प्रकार 
म्हणजे एखाद्या कामातील क्षमतेस्तठी किंवा कोशल्यासाठी 
जितक्या शिक्षणाची खरी आवश्यकता आहे त्याहून अधिक 
शैक्षणिक पात्रतेची किमान अट घालणे हा होय. नोकरीला अर्ज 
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करणारा किमान पदवीधर असावा असे म्हटले, की बहुसंख्य 
लोक आपोआपच बाजूला फेकले जातात. सध्याच्या 
समाजरचनेत यात सामाजिक अन्यायही होतो. संपूर्णपणे 
समतेवर आधारित अशा समाजरचनेत या स्वरूपाचा अन्याय 
होऊ शकणार नाही कारण त्या समाजात पदवीपर्यंत शिक्षण 
घेण्याची संधी व क्षमता सर्वच वर्गांच्या बाबतीत समानपणे 
प्रस्थापित झालेली असेल व त्या त्या वर्गातून पदवीधर होणाऱ्या 
विद्यार्थ्यांचे प्रमाण समान असेल. ज्या कामासाठी, कामाच्या 
स्वरूपामुळे अधिक शिक्षणाची आवश्यकता नसेल तेथे त्या 
अधिक शिक्षणाचा नोकरीसाठी आग्रह न धरणे हा यातून मार्ग 
होऊ शकतो. पदवी व नोकरी यांचा संबंध तोडण्याचा विचार 
यातूनच पुढे येतो. य । 

अधिक शिक्षणाला किंवा शिक्षणात अधिक 
गुणवत्तेचा आग्रह धरण्याला कोणाचा विरोध नसतो हे आपण 
नीटपणे ओळखले पाहिजे. विरोध असतो तो, या मार्गाने पुन्हा 
सर्व उत्कर्षाची संधी वरिष्ठ वर्गातील लोकांनाच उपलब्ध 
होईल, या शंकेमुळे निर्माण झालेला असतो. ही शंका अनाठायी 
असते असे मानण्याचे कारण नाही व एकूण रचनेत या शंकांचे 
निरसन होऊ शकेल अशी व्यवस्था असली पाहिजे. 

शिक्षण घेण्यासाठी सर्वांना समान संधी ही केवळ 
पहिली पायरी झाली. शिक्षणातून सर्वांना शेवटी उत्कर्षाची 
समान संधी हा खरा कळस आहे. तो कळस शेवटी चढवता 


* आला नाही तर आधीची रचना विफल आहे. हा दृष्टिकोन हे 


शिक्षणातून समाजपरिवर्तनाचे महत्त्वाचे अंग आहे. यासाठी 
वैचारिक भूमिका नीट समजली पाहिजे, व आपल्या वर्गावर 
प्रतिकूल परिणाम झाला तरी खालच्या वर्गांच्या हिताच्या दृष्टीने 
ती स्वीकारण्याची सामाजिक न्यायाची भावना जागृत असली 
पाहिजे. माझ्या वर्गावर मी वरिष्ठ वर्गाकडून अन्याय होऊ 
देणार नाही हा स्वाभिमान आहे; माझ्या वर्गाकडून कनिष्ठ 
वर्गावर अन्याय होणार नाही याविषयी मी दक्ष राहीन यात 
क्रांतिकारकता आहे. 'मी ज्याप्रमाणे कोणाचा गुलाम होणार 
नाही, त्याचप्रमाणे कोणाचा मालकही होणार नाही' या 
लिंकनच्या उद्गाराचे हेच रहस्य आहे. फुले, शाहूमहाराज, 
भाऊराव, आंबेडकर यांच्या कार्यामागे ही प्रेरणा आढळून येते 
व त्यांच्या कार्याची विशेषता यात सामावलेली आहे. यातील 
शिकवण अद्यापिही महाराष्ट्राला पूर्णपणे आत्मसात झालेली 
आहे असा निर्वाळा देता येणार नाही. 

* शिक्षणातून होणाऱ्या समाजपरिवर्तनाचा दुसरा 


अनुक्रमणिका 
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स्तर विद्यार्थ्यांच्या मनोभूमिकेत होणाऱ्या पुरोगामी परिवर्तनाचा 
आहे. स्वाभिमान व क्रांतिकारकता या दोन्ही संस्कारांची वीजे 
त्यांच्या मनात पेरली गेली पाहिजेत. आपण ज्या वर्गातून वर 
आलो त्या वर्गाविषयी दुराव्याची भावना तर त्यांच्या मनात 
निर्माण होताच कामा नये. व्यक्‍तिगत स्वार्थापलीकडे जाऊन 
समाजासाठी, त्यातील कनिप्ठतम वर्गासाठी काही करण्याची 
प्रेरणा त्यांच्या मनात निर्माण झाली पाहिजे. 
सुमारे पंधरा वर्षापूर्वी या विषयीचा एक सुखद 
अनुभव मला आला होता. मुंबईत वरळी येथे असलेल्या दलित 
व दलितेतरांच्या सरमिसळ वस्तीच्या चाळीत त्या दोन गटांमध्ये 
दंगल झाली होती. या दंगलीची चोकशी करण्यासाठी मराठा 
मंदिराचे श्री. वावासाहेव गावडे यांच्या पुरस्काराने स्थापन 
झालेल्या एका समितीचा मी अध्यक्ष होतो. प्रा. नलिनी पंडित व 
प्रा. मे.पुं. रेगे हे माझे या समितीवरील सहकारी होते. समितीला 
दिलेल्या माहितीत अनेकांनी, “सातारा जिल्ह्यातून आलेल्या 
लोकांनी यात भाग घेतला नाही कारण कर्मवीरांचे आणि 
त्यांच्या रयत शिक्षण संस्थेचे संस्कार त्या लोकांच्या मनावर 
झाले होते.' असे सांगितले, या गोष्टीचा कोणालाही आनंद 
होईल़ आणि हे श्रेयही खूप मोठे आहे. 
परंतु समाजपरिवर्तनाच्या प्रक्रियेचे हे केवळ पहिले 
पाऊल आहे. पहिल्या दोन व्याख्यानांत ज्यांचा आपण निर्देश 
केला त्या सर्वांना याची तीव्र जाणीव होती. त्यांच्या वेळोवेळी 
काढलेल्या उद्‌्गारांवरून ही गोष्ट स्पष्ट आहे. त्यांतील काही 
तर मी उद्धृत करून टीकाटिपणीसह आपल्याला सांगितलेही 
आहेत. भाऊरावांची याविषयीची तीव्रता त्यांच्या पुढील 
उद्‌गारात स्पष्ट झाली आहे. ते एकदा म्हणाले : 
स्वतःच्या डोळ्यादेखत अन्याय घडत असता 
त्याला अन्याय म्हणत नाहीत किंवा त्याचा प्रतिकार करीत 
नाहीत, दुष्ट म्हणत नाहीत, नाठाळाला नाठाळ म्हणत नाहीत 
व त्यांची दुष्कृत्ये थांववीत नाहीत ते माझे अनुयायी किंवा 
विद्यार्थी म्हणून घ्यावयास पात्र नाहीत.' 
समाजपरिवर्तन व शिक्षण परस्परसंबंधाविषयीचा 
भाऊरावांचा मूलभूत दृष्टिकोन त्यांच्या दुसऱ्याही एका 
उद्‌्गारावरून स्पष्ट होतो. श्री. शंकरराव खरात यांनी ते 
उद्गार व त्यामागची पार्श्वभूमी आपल्या 'तराळ आणि 
अंतराळ' या आत्मचरित्रात सांगितली आहे. फर्ग्युसन 
कॉलेजच्या मागच्या वाजूला वडार वस्तीजवळ भाऊरावांचे 
तट्ट्यापत्र्यांचे विद्यार्थ्यांचे वसतिगृह 'युनियन वोर्डिंग' आहे. 


“*नक्‍्थारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


(गांधी - आंवेडकर येरवडा कराराची स्मृती म्हणून भाऊरावांनी 
या वोडिंगला युनियन वोर्डिंग' असे नाव दिले ही गोष्ट देखील 
त्यांची सामाजिक भूमिका स्पष्ट करते.) लगेच दुसऱ्या वाजूला 
सुखवस्तू लोकांचे वंगले व त्यांची वस्तीही आहे. भाऊराव 
वसतिगृहाच्या वाहेर विसावले आहेत. आपल्या विद्यार्थ्यांना 
सांगत आहेत, 'धनिकांची आणि दलितांची अशा या दोन 
संस्कृती आहेत. या संस्कृतींमधील दुवा म्हणून तुम्हाला काम 
करावयाचे आहे.' 

गरिवीतून, सामाजिक प्रतिकूलता सहन करून 
शिक्षण घेणे व समाजात यशस्वी होणे यातही कर्तृत्व आहे व 
संपन्नतेतून जे शिक्षण घेतात व यशस्वी होतात त्यांच्या 
कर्तृत्वापेक्षा ही कितीतरी मोठी कर्तवगारी आहे.परंतु हे लोक 
जर आपल्या मूळ वांधवांना विसरले व वरिष्ठ वर्गातच 
समाविष्ट होण्याचा खटाटोप करू लागले व त्यातच धन्यता 
मानू लागले तर वरिष्ठ वर्गात आणखी काही जणांची भर 
पडली एवढाच त्याचा अर्थ होईल समाजातील वरिष्ठ, कनिप्ठ 
ही विभागणीच नाहीशी झाली पाहिजे या प्रक्रियेला यामुळे वेग 
येणार नाही. वरिष्ठ वर्गाचे जीवनही उपभोगावयाचे व कनिष्ठ 
वर्गासाठी असणाऱ्या सवलतींचाही लाभ घेणे चालू ठेवावयाचे 
असे धोरण त्यांनी ठेवले तर खऱ्या गरीव व कनिप्ठ वर्गात 
काचल्या गेलेल्या लोकांच्या संधी मर्यादित्न होतील व त्यामुळे 
त्यांच्या प्रगतीत इतर वरिष्ठ वर्गाप्रमाणेच यांचाही अडसर 
निर्माण होईल. ही भूमिका मान्य असणारे व आपल्या 
कुटुंवियांसाठी अशा सवलती घेण्याचे नाकारणारे लोकही मला 
माहीत आहेत. ही भूमिका सार्वत्रिक व्हावी यासाठी 
समाजमानस तयार झाले पाहिजे; करावयास हवे. 

भारतात आपण मूलगामी परिवर्तनाला तयार 
झाल्याखेरीज भारतातील पन्नास टक्‍के लोकसंख्या निरक्षर 
राहणे व दारिद्रय रेषेखाली राहणे अटळ आहे अशी माझी 
भूमिका आहे व संधी मिळेल तेथे वेळोवेळी मी, ती मांडत 
मेलो आहे. मी याचा निर्देश 1] ही ऐटशा९शा. उव्चापटा' 
पभास टक्‍्क्‍यांचा अडसर' असा करतो. पराकोटीचे दारिद्रय व 
निरक्षरता यांचा अतूट संवंध आहे याचे विशेष विवेचन 
करण्याची आवश्यकता नसावी. दरिद्री वर्गातील मुलांची नावे 


अ क. 
-ऐओर्ओो४ओअंअ्फ 
"करखखगघरचिघजसञ, 


डव विव तथदधन “ 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


भारतातील अनुभवसिद्ध निष्कर्ष आहे. शिक्षण व 
समाजपरिवर्तन या दोन्ही गोष्टी साथसाथ चालणे का 
आवश्यक आहे याचे हे दुहेरी अर्थाने 'प्राथमिक' निदर्शन आहे. 

शिक्षणव्यवस्था सामान्यपणे आज हा संवंध 
ओळखत नाही व समाजपरिवर्तन हे आपले उत्तरदायित्व मानत 
नाही. प्रगत भांडवलशाही राष्ट्रांतील शिक्षणव्यवस्थेला याची 
गरज वाटत नाही कारण भारतासारख्या राष्ट्रासमोर असणारे 
विकट प्रश्न त्यांच्यासमोर नसतात. ज्या राष्ट्रात क्रांती होऊन 
नव्या समाजरचनेची शक्‍यता व आवश्यकता निर्माण झालेली 
असते तेथे शिक्षण व समाजपरिवर्तन यांच्या अनुवंधाचा विचार 
करावा लागतो. १९४७ मध्ये भारत स्वतंत्र झाला. नव्या 
समाजरचनेची, नव्या भारताच्या उभारणीची शक्‍यता व 
आवश्यकताही निर्माण झाली. १९४८ साली घेतलेल्या 
शिक्षणमंत्र्यांच्या व प्रशासकांच्या परिषदेत जवाहरलाल नेहरू 
म्हणाले होतेः 'भारत आता स्वतंत्र झाला आहे. जुनी शिक्षण- 
पद्धती आता चालू शकणार नाही. आपल्याला नव्याने या 
व्यवस्थेचा स्वतंत्र विचार करावा लागेल.' असे असताही गेल्या 
सुमारे चार दशकांत हे का घडू शकले नाही हा एखाद्या स्वतंत्र 
व्याख्यानमालेचा विषय होऊ शकेल. आज आपण 
समाजपरिवर्तनाच्या या कार्यात आजच्या शिक्षणव्यवस्थेलाही 
कितपत सहभागी होता येईल याचा विचार करणार आहोत. 
समाजपरिवर्तनाची जी प्रेरणा स्वातंत्र्य संपादनाच्या कालापर्यंत 
या क्षेत्रात जाणवत होती ती पुन्हा कशी जागृत करता येईल व 
कोणत्या रीतीने अधिक वलशाही होऊ शकेल हा आपल्या पुढे 
प्रश्न आहे. 

“पन्नास टक्क्यांचा अडसर' दूर करावयाचा तर 
शिक्षण व समाजपरिवर्तन या दोन्ही क्षेत्रांत एकसाथ काम 
व्हावयास हवे. एगण्ट्टाच्याणा2 ह १९ग्रा खि 
$11]11॥|॥(8॥1€005 590011] छत. एका०8(1०णाव] 
ग815001119(101 किंवा थोडक्यात 0०७891110९ 
॥8५४॥ असे मी या कार्यक्रमाला नाव दिलेले आहे. शिक्षण 
संस्थांतून काम करणाऱ्या, संस्थाचालक, शिक्षक, प्राध्यापक व 
विद्यार्थी यांनी या कार्यक्रमात पुढाकार घ्यावा व शासन, 
प्रशासन, राजकीय पक्ष व समाज यांनी त्यांना पूरक साहाय्य 
करावे अशी यात कल्पना आहे. सध्याच्या राष्ट्रीय सेवा 
योजनेमार्फत होणाऱ्या कामाच्या आखणीपेक्षा हे काम अधिक 
मूलगामी स्तरावरचे असेल. परंतु त्यावरोवर, तशी प्रवृत्ती 


असेल तर, आजच्या परिस्थितीतही शिक्षणसंस्थांना त्या दिशेने 


६९ 


कार्य कता येईल अशा स्वरूपाचे ते कार्य राहील. 
“प्रोग्रॅम अँसेट' ची सामान्यपणे कल्पना अशी : 

.१. प्रत्येक शिक्षण संस्थेत, विशेपतः महाविद्या- 
लयात व विद्यापीठात, अशा स्वरूपाची संघटना काम करील. 
वाटल्यास ती इतर अशा प्रकारच्या संघटनांशी संवंध जोडू 
शकेल, किंवा वाटल्यास पूर्णपणे स्वतंत्र व स्वायत्त अशीही राहू 
शकेल. 

२. त्या शिक्षणसंस्थेतील यास्वरूपाच्या कामात रस 
असणारे प्राध्यापक व विद्यार्थी ही संघटना सुरू करतील व 
संघटनेचे काम जसजसे आकार घेऊ लागेल तसतसे इतर 
प्राध्यापक, विद्यार्थी व समाजातील विधायक व पुरोगामी वृत्तीचे 
घटक यांचेही सहकार्य मिळवील. 

३. ज्या प्रश्नांच्या उत्तरावावत वाद नाही अशाच 
प्रश्नांना ही संघटना हात घालील. सामाजिक व आर्थिक न्याय 
प्रस्थापित करण्यासाठी आधीच अस्तित्वात आलेले कायदे हे 
या पद्धतीच्या प्रश्नांची ठळक उदाहरणे होत. ते कायदे अर्थातच 
घटनेच्या चौकटीत असतात व विधिमंडळात मान्य झालेले 
असतात. त्यांना प्रकटपणे कोणाचा विरोध नसतो. तो 
हितसंवंधी कटांचा छुपा परंतु अनेकदा तीव्र असा विरोध 
असतो. ज्या वर्गांच्या हितासाठी हे कायदे केलेले असतात 
त्यांच्यापर्यंत या कायद्यांची माहिती पोचणार नाही असा प्रयत्न 
ते हितसंवंधी गट करतात. इतरही मार्गांनी या कायद्यांचा लाभ 
जनतेपर्यंत जाऊन पोहोचणार नाही अशी दक्षता हे गट घेतात. 

४. 'प्रौग्रॅम अँसेट' संघटनेला या संदर्भात काम हाती 
घेता येईल. या कायद्यांचा - निदान आपल्या भागात विशेष 
महत्त्वाच्या असणाऱ्या एखाद्या कायद्याचा - त्यांना अभ्यास 
करता येईल. यासाठी आवश्यकतेप्रमाणे गावातील 
कायदाविपयक तज्ज्ञांचीही मदत घेता येईल. हा कायदा 
आपल्या परिसरात किती प्रमाणात कार्यवाहीत आला आहे 
त्याची पाहणी करता येईल, समाजविज्ञानाच्या विविध शाखांची 
याच्यासाठी मदत घेता येईल, ज्यांना ज्यांना या कायद्याचे लाभ 
मिळावयास हवेत त्या सर्वांच्या पर्यंत त्या कायद्याविषयीचे ज्ञान 
नीट पोचत आहे हे पाहण्यासाठी प्रचार करता येईल व त्यानंतर 
त्यांचे कायदेशीर हक्क त्यांना मिळावेत यासाठी प्रशासनात त्या 
त्या स्तरावर संपर्क साधून आग्रह धरता येईल. हे सर्व 
कायद्याच्या व विधायक मार्गाच्या चौकटीतच होत असल्यामुळे 
याला हितसंबंधी गटाच्या छुप्या विरोधाखेरीज अन्य कोणाचाच 
विरोध होण्याचे कारण नाही. 'पुणे ' विद्यापीठाचा कुलगुरू 


री १८2 जड 


"करडगघरचि्जसजञ, 


पदम विकी ळ्छ्ता 


7) 
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असताना महाराष्ट्र राज्याच्या डिव्हिजनल कमिशनर्सच्या एका 
अनौपचारिक वैठकीत अशा स्वरूपाची कल्पना मी मांडली 
तेव्हा त्यांनी तिचे स्वागतच केले. "1191 ॥/111 ४1/७॥५ 2५९5 
व्याठ 85 ४. [12 छटा855-1005 12४९1? असे त्यांच्यापैकी 
एकजण म्हणाले. 

५. या स्वरूपाचे कार्य समाजशास्त्र, राज्यशास्त्र, 
अर्थशास्त्र आदी समाजविज्ञानशास्त्रांच्या प्राध्यापकांना व 
विद्यार्थ्यांना त्यांच्या विषयावरील सखोल ज्ञानाच्या दृष्टीनेही 
उपयोगी पडेल. त्यांना व इतर विषयाच्या प्राध्यापक- 
विद्यार्थ्यांनाही सामाजिक बांधिलकीचा आपला वाटा म्हणून या 
कार्यक्रमात सहभाग घेता येईल. 'जनतेच्या जिवावर शिक्षण 
घेऊन तिच्यासाठी काहीही न करणारा प्रत्येक सुशिक्षित हा 
राष्ट्रद्रोही आहे असे मी समजतो” या स्वामी विवेकानंदांच्या 
आरोपापासून स्वतःची सोडवणूक करून घेण्याचाही तो मार्ग 
असेल. 


असे स्वायत्त स्वतंत्र गटही काम करू शकतील असे 
मी यापूर्वी म्हटले आहे व ते खरेही आहे. परंतु अशा गटांची 
संघटना अर्थातच अधिक प्रभावी होऊ शकेल. या रचनेला 
शिक्षणसंस्थांच्या नियमावलीत, विद्यापीठांच्या ध्येयधोरणात, 
विद्यापीठ अनुदान मंडळाच्या स्तरावरही अनुकूल अशी 
फेररचना किंवा नवी रचना केली जाऊ शकेल. 

या पद्धतीची पाऊले टाकण्याची आता गरज आहे 
व आजचा काळ असे कार्य हाती घ्यावयास अधिक अनुकूल 


आहे असे मला वाटते. मला आठवते त्याप्रमाणे गेल्या . 


ऑक्टोबरमध्ये शिवाजी विद्यापीठावर आलेल्या एका अभिनव 
मोर्चाचे वृत्त मी वाचले होते. असे मोर्चे पुणे विद्यापीठावर किंवा 
भारतातील अन्य कोणत्याही विद्यापीठावर नेले जाऊ शकतात. 
कुलगुरू म्हणून कोणालाही मोर्चा नकोसा वाटतो. यामुळे अशा 
मोर्चाविषयी मी बाहेरून कोणतीही भूमिका घेतली असती तरी 
मनातून असे वारे आता सुरू होत आहेत याचा मला आनंद 
झाला असता. 

माझ्या माहितीप्रमाणे (ती चुकीची असेल तर 
आपण दुरुस्त करू शकता) विटा-खानापूर भागातील सुमारे 
दोनशे दुष्काळग्रस्त शेतकऱ्यांनी हा मोर्चा आणला होता. 
सुशिक्षित लोक या मोर्चाचे नेतृत्त्व करत होतें आणि यात ते 
काही गैर करीत होते असे मी मानीत नाही. किंबहुना माझ्या 
आतापर्यंतच्या प्रतिपादनाच्या संदर्भात पाहिले तर ते आपले 
सामाजिक कर्तव्यच करीत होते असे म्हटले पाहिजे. मला 


'नक्‍्थभारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


समजले त्याप्रमाणे या मोर्चाची मागणी साधी सरळ होती. 
'विद्यापीठाच्या क्षेत्रातील आमच्या दुष्काळी परिस्थितीचा 
विद्यापीठाने स्वतः अभ्यास करावा, किंवा आमच्यापैकी जे 
अभ्यास करू शकतील त्यांना विद्यापीठाचे ग्रंथालय व इतर 
साधने उपलब्ध करून द्यावीत' अशा स्वरूपाची त्यांची मागणी 
होती. 

आज या पद्धतीची मागणी मान्य करणारे एकही 
विद्यापीठ भारतात नाही; जगात इतरत्र नाही. परंतु हे जसे खरे 
आहे त्याचप्रमाणे जनतेकडून या स्वरूपाची मागणी आज 
जगात सर्वत्र, प्रगत व अप्रगत अशा दोन्ही प्रकारच्या राष्ट्रांतून 
येऊ लागली आहे, हेही आपण लक्षात घेतले पाहिजे. 
विद्यापीठांचे केवळ उच्चतम ज्ञानार्जनाचे हस्तिदंती मनोऱ्याचे 
-दिवस तर कधीच गेले. संशोधनावरोवरच अध्यापनालाही 
महत्त्वाचे स्थान दिले जाऊ लागले. याच्याही पलीकडे जाऊन 
या दोन्ही आघाड्या सांभाळत असतानाच समाजाच्या 
प्रश्नांशीही विद्यापीठांनी निकटचा व जिव्हाळ्याचा अनुवंध 
ठेवला पाहिजे अशी आता सार्वत्रिक अपेक्षा आहे. काळाची 
आज अशी मागणी आहे असे मी म्हटले ते या अर्थाने. 

असे पाऊल उचलण्याला आजचा काळ अनुकूल 
आहे असे आपल्याला कसे म्हणता येईल? भारत सरकारची 
भूमिका आग्रही परिवर्तनाच्या प्रक्रियेला अनुकूल राहावयास 
हवी; नाहीतर, भारताला एकविसाव्या शतकाकडे नेण्याची 
घोषणा ही केवळ एक घोषणाच राहील. भारताचे नवे शैक्षणिक 
धोरण लवकरच आकार घेईल. शिक्षणसंस्थांतून कार्यवाहीत 
आणावयाच्या समाजपरिवर्तनाच्या काही कार्यक्रमांना तरी 
त्यात अवसर असणे अटळ आहे. ही काळाची अनुकूलता आहे. 

याहूनही मोठी अनुकूलता सर्वोच्च न्यायालयाच्या व 
सरन्यायाधीश पी.अन्‌. भगवती यांच्या धोरणामुळे प्राप्त 
झालेली आहे. एखाद्या गटावर, समुहावर अन्याय होत असेल 
तर आता कोणालाही सर्वोच्च न्यायालयापुढे याचिका दाखल 
करता येते. पूर्वी अशा अन्यायाचा परिणाम ज्या व्यक्तीवर होत 
असेल अशा व्यक्तीलाच न्यायालयाकडे जाता येत असे. 
सार्वजनिक हिताच्या दृष्टीने देखील कोणीही न्यायालयाचे 
दरवाजे ठोठावू शकतो हे 0॥७॥८ [टा टछा 1.गा१्ांञा चे 
तत्त्व मान्य झाल्यानंतर सामाजिक कार्यकर्त्याचा मार्ग मोकळा 
झाला व अज्ञानामुळे, दारिक्र्यामुळे मूकपणे सर्व सहन करणाऱ्या 
दलित-वंचित गटांनाही एक आधार प्राप्त झाला. तळागाळा- 
तील लोकांना संघटित होण्यासाठी मदत केल्याखेरीज त्यांचे 


महाराष्ट्रातील शिक्षण व समाजपरिवर्तन 


प्र्न सुटणार नाहीत असे सरन्यायाधीशांनी अनेक 
व्यासपीठांवरून सांगितले आहे. 

याच्याही पुढे जाऊन श्री. भगवती यांनी गतवर्षी 
(१९८५) समाजसेवी संस्था व कार्यकर्ते यांना उद्देशून एक 
परिपत्र प्रसृत केले. मूळ इंग्रजी परिपत्राचा मराठी गोषवारा मी 
येथे सांगत आहे. 

गोषवारा असा : 

देशातील लोकांना कायदेविषयक मदत मिळावी 
म्हणून भारत सरकारने आखलेल्या योजनांच्या 'अंमलवजावणी 
समिती' चा अध्यक्ष या नात्याने माझ्या अध्यक्षतेखाली 
शासनाच्या वेगवेगळ्या शाखांतील उच्चस्तरीय अधिकाऱ्यांची 
एक उपसमिती मी नेमली आहे. ग्रामीण भागात मूलभूत काम 
करणाऱ्या, राजकारणाशी संबंध नसलेल्या, सामाजिक 
कृतिसमित्यांना या कामी येणाऱ्या अडचणींचे निवारण करणे हे 
या उपसमितीचे काम आहे. शासनातर्फे व्हावयाची कामे करून 
घेण्यात सामाजिक कृती समित्यांना येणाच्या अडचणी, या 
उपसमितीचे नजरेस आणून दिल्यास त्यावावत शासनाकडे दाद 
मागून कोर्टाची पायरी न चढताच शासनाकडून काम करून घेणे 
हाच या उपसमितीच्या स्थापनेमागील हेतू आहे. 

समाजातील गरीब व निराधार लोकांना त्यांचे 
सामाजिक व आर्थिक हक्क मिळवून देण्यासाठी शासनाची 
मदत घेता येईल अशा पुष्कळ गोष्टी आहेत. मध्यवर्ती वः 
राज्यशासने समाजातील गरीब व दलित घटकांच्या हितासाठी 
.पुरेसे कायदे करीत आहेत, व प्रत्यक्ष न्यायालयात जावे न 
लागता त्यांची अंमलबजावणी होत आहे हे पाहण्याचे या 
उपसंमितीचे कामच आहे. म्हणून विनंती की : 

१. गरीब व दवलेल्या लोकांच्या हितासाठी तयार 
केलेल्या सामाजिक किंवा आर्थिक कायद्यांचे शासनाच्या 
खालच्या स्तरावर पालन होत नसेल, 

२. समाजातील गरीब जनतेचे शोषण होत असेल 
वा त्यांच्यावर अन्याय होत असेल, | 

३. शासकीय यंत्रणेच्या बेफिकिरीमुळे अथवा 
अकार्यक्षमतेमुळे लोकांना त्यांचे सामाजिक वा आर्थिक हक्क 
उपभोगता येत नसतील, किंवा 

४. शासकीय यंत्रणेबाबत तुम्हाला कोणताही प्रश्न 
किंवा अडचण निर्माण झाली असेल, 

तर या उपसमितीच्या नजरेस वरील संबंधीच्या 
घटना ताबडतोब आणाव्यात, म्हणजे उपसमिती त्यांबाबत 
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शासनाकडे दाद मागेल. कोर्टात न जाता शासनाकडून करून 
घेता येतील अशा गोष्टी असतील त्या तशा करून घेणे हा 
उपसमितीचा पहिला प्रयत्न राहील. त्यात यश न आल्यास 
न्यायालयात जावे लागेल. 

याबाबत आपले सहकार्य मिळाल्यास मला आनंद 
वाटेल. पत्रव्यवहार खालील पत्त्यावर करावा : 

(टया १680 जि ता]]हाहयापा८् 1,९९०] 
क|त झलाशाा85, (200॥0॥]॥606 णि 500 लागा 
ठा०्फू७, 8100४0. 11, 09111 1४0. 12, गभापाळयावष्टवा 
प्राप1९15, 9181901191 1२090, ]१९७1)86111 110011 

श्री. भगवती यांचे हे परिपत्र अगदी स्पष्ट आणि 
पारदर्शक आहे. आजचा काळ अशा पद्धतीच्या कार्याला विशेष 
अनुकूल आहे असे मी का म्हणतो हेही यावरून आपल्या लक्षात 
येईल. 

या परिपत्रात समाजसेवी संस्था व कार्यकर्ते यांना 
जे स्थान आहे तेच शिक्षणसंस्थांतून काम करणाऱ्या 'प्रोग्रॅम 
अँसेट' संघटनांना मिळविता येईल. शिक्षणसंस्था व प्राध्यापक 
या संघटनांचे सातत्य टिकवतील, यांची भूमिका राजकीय 
पक्षांच्या आकांक्षांची असणार नाही, वृत्ती विधायक असेल व 
प्रश्नांचा पूर्ण अभ्यास करूनच या संघटना प्रश्न पुढे मांडतील. 
सर्व शिक्षणसंस्थांतून या वृत्तीने हा कार्यक्रम राबविला गेला तर 
दलित, शोषित, गरीब वर्गाला आजच्या समाजव्यवस्थेत देखील 
आजच्या कायदेकानूंप्रमाणे जो न्याय मिळावयास पाहिजे तो 
मिळवून देणारी एक भारतव्यापी संघटना, यंत्रणा उभी राहू 
शकेल. 

भारतभर हे होवो किंवा न होवो परंतु शिक्षण 
क्षेत्रातील महाराष्ट्रातील मूलभूत प्रेरणा लक्षात घेतली तर 
निदान महाराष्ट्रात तरी हे व्हावयास हवे. तसे झाले तरच 
महाराष्ट्रात कधी मागे शिक्षण व समाज परिवर्तन याचा अनुवंध 
राखण्याचा प्रयत्न झाला होता असे यथार्थपणे आपल्याला 
म्हणता येईल. शिक्षणातून समाजपरिवर्तन करू पाहणाऱ्या 
महाराष्ट्रातील पूर्वसूरींच्या आपल्यावर असलेल्या क्रणाचा 
आपण यापूर्वी निर्देश केला आहे. त्यांचे कार्य त्यांनाही अभिप्रेत 
असलेल्या तीव्रतर गतीने पुढे चालवणे हाच त्यांच्या कणातून 
अंशतः तरी मुक्त होण्याचा मार्ग आहे. 
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रमेश पानसे 
अकराव्या विचारवेध संमेलनातील अध्यक्षीय भाषण - डिसेंवर २००३ 


शिक्षणातील परिवर्तनाच्या दिशेने 

डॉ. वावासाहेव आंवेडकर अकादमी, सातारा या 
संघटनेच्या वतीने गेली दहा वर्षे चालू असलेल्या विचारवेध 
संमेलनात हजर राहून माझे काही विचार मांडण्याची संधी मला 
दिल्यावद्दल, मी संयोजकांचे आभार मानतो. प्रत्येक संमेलनात 
एका सामाजिकदृष्ट्या महत्त्वाच्या विपयावर दोन-तीन दिवस 
जो विचारविनिमय होतो तो, आपल्या सर्वांच्याच विचाराला 
एक व्यापक परीघ प्राप्त करून देतो. या. वर्षी आपल्या 
सर्वांच्याच दैनंदिन जीवनाशी जवळून संवंधित असलेला असा 
शिक्षणाचा विषय ठेवल्यामुळे मला अतिशय आनंद आहे. 
कारण, हा माझाही जिव्हाळ्याचा विषय आहे. किंवहुना, 
म्हणूनच अध्यक्षपदी निवड करून आपण माझा सन्मान केला 
आहे, असे मी मानतो. हे अध्यक्षपद स्वीकारत असताना, 
आपला या विषयावर वोलण्याचा काही अधिकार आहे, असा 
गैरसमज माझ्या मनात मुळीच नाही, हे मी अतिशय 
प्रामाणिकपणे आपल्या नजरेस आणू इच्छितो. खरं तर या 
स्थानावरून, मला माझा एक स्वार्थ साधता येईल, असे 
वाटल्यावरुन मी आपले हे आमंत्रण स्वीकारले आहे. 

गेली चाळीस वर्षे मी विविध भूमिकांमधून 
शिक्षणक्षेत्रात वावरत आहे. त्यातही गेली वीस वर्षे मी 
वालशिक्षणाच्या एका दुर्लक्षित अशा क्षेत्रात कार्यकर्ता म्हणून 
जागतेपणी काम करीत आहे. या क्षेत्राला ना शिक्षणात 
महत्त्वाचे स्थान, ना समाजकार्यात स्वतःचे काही स्थान. माझी 
मात्र खात्री झाली आहे की, हे क्षेत्र हे शिक्षणांतील सर्वात 
महत्त्वाचे नि इतर शिक्षणाचा पाया असलेले असे क्षेत्र आहे. ही 
माझी जाण, महाराष्ट्रातील अनेक विचारवंतांपुढे, एकदमच 
मांडण्याची संधी या व्यासपीठामुळे मला मिळाली आहे, हा 
माझा फार मोठा कार्य-स्वार्ध आहे. अशी संधी दिल्यावद्दल मी 
पुनश्च आपले आभारमानतो. 

भारतात आणि महाराष्ट्रातही, एकीकडे शिक्षणाचा 
संख्यात्मक विस्तार होत असताना, आणि त्यातही प्रत्येक जण 
आज अस्तित्वात असलेल्या शिक्षणाच्या मांडवाखालून जात 


असूनही, शिक्षणाविषयी त्याने काढलेले उद्गार हे 
असमाधानाचे. असतात; हा सार्वत्रिकरित्या येणारा अनुभव 
आहे. हे असमाधान शाळेत लहानपणापासून मिळणाऱ्या 
अनुभवांवद्दलचे असेल किंवा ज्या स्तरावरचे परीक्षेतील यश 
मिळालेले असेल त्या यशावद्दलचे असेल. किंवा मिळालेल्या 
नोकरीत किंवा करीत असलेल्या व्यवसायात, घेतलेले शिक्षण 
फारसे उपयोगी ठरत नसल्यावद्दलची ती खंत असेल. रोज 
दैनंदिन व्यवहार सुलभतेने व्हावेत यासाठी लागणारी 
नागरिकत्वाची वेगमीसुद्धा, भलेमोठे घेतलेले शिक्षण देत नाही 
किंवा अर्थकारण-राजकारण-समाजकारण यातील व्यवहारांमधे 
लागणारी किमान नेतिकताही शिक्षण निर्माण करीत नाही; या 
गोष्टी शिक्षणाकडे शंकास्पद दृष्टीने पाहण्यास उद्युक्त करीत 
आहेत. मला तर एकूण शिक्षणव्यवस्थेवद्दल जाणवणारे 
असमाधान आणखीही एक प्रवळ कारणामुळे आहे. ते आहे 
प्रत्यक्ष शिक्षणव्यवस्थेत उगाचच भरडले जाणाऱ्या विद्यार्थी- 
विद्यार्थीनींवद्दल. एका अत्यंत कमकुवत अशा, पण 
समाजातील सर्वच घटकांनी फार उच्चस्थानी नेऊन ठेवलेल्या 
परीक्षा नामक ध्येयासाठी झगडताना, विदयार्थ्यांच्या तन-मनांची 
नि ऐन उमेदीच्या काळातील वेळाची होणारी परवड मन 
अस्वस्थ करीत असते. या परीक्षांनी, एकीकडे, ज्यावर 
जीवनाची उभारणी व्हायची त्या ज्ञानाचे क्षेत्रच संकुचित करून 
ठेवले आहे. तर, दुसरीकडे, परीक्षांच्या यशात आयुष्याची 
इतिकर्तव्यता मानून भ्रामक स्वप्नांमध्ये विद्यार्थ्यांना अडकवले 
आहे. परिणामतः, एकीकडे, त्यांच्या स्वतःची स्वतंत्र 
विचारशक्तीची वेल खुंटत जाते तर; दुसरीकडे, 
परावलंवित्वाचा वृक्ष त्यांच्या वाढत्या वयावरोवर फोफावत 
जातो. एक प्रकारचा समाजधारणेवद्दल विलक्षण उदासीन 
आणि आत्तकेंद्रित असा नवा सुशिक्षितांचा वर्ग या 
शिक्षणव्यवस्थेतून घडवला जातोय. आणि हे लक्षण व्यक्तिगत 
पातळीवर अन्यायाचे तसेच, सामाजिक पातळीवर ते गुलामांचा 
वर्ग पोसणारे आहे. 

व्यक्तिगत नि सामाजिक जीवन प्रगल्भ करणारे 


मराठीचा विकास : महाराष्ट्राचा विकास 


राज्य मराठी विकास 
संगणकीकृत 


द्वारा प्रापाठशाळामडळ, 


वाड 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


असे शिक्षण हवे असेल तर स्वतंत्रपणे विचार करू शकणारी, 
सामाजिक अन्यायांविरुद्ध संघर्ष उभा करण्याची ताकद 
असणारी आणि अनाठायी धार्मिक, वांशिक किंवा राजकीय 
हिंसाचाराला विवेकाने थोपवू शकणारी अशी सुजाण 
नागरिकांची पिढी निर्माण करावी लागेल. परंतु, अशा पिढीची 
निर्मिती करण्याची ताकद या आजच्या शिक्षणव्यवस्थेत नाही हे 
कळूनसुद्धा, असलेले शिक्षण नाकारण्यापेक्षा ते हाकारण्यातच 
आणि मूलभूत परिवर्तन करण्यापेक्षा त्यात वर्गीद्यर सोयी 
करण्यातच आपण अडकलो आहोत. शिक्षणव्यवस्थेविषयी 
घोर असमाधान तर आहे पण, तरीही ते धरून तर ठेवले 
पाहिजे, अशा पेचात आपण अडकलो आहोत.'हा पेच सुटणार 
कसा ? 


शास्त्रीय शोधांच्या क्षेत्रात बराच काळ 


वावरल्यानंतर अल्वर्ट आईन्स्टीनने केलेले एक विधान आणि _ 


त्याकरवी दिलेला विचार मला दिशादर्शक वाटतो. आईन्स्टीनने 
म्हटले आहे, ट 
“एखादी समस्या ज्या तऱ्हेच्या जाणीवेतून निर्माण 
झालेली असते, त्याच प्रकारच्या जाणीवांनी त्या समस्येची 
सोडवणूक होत नाही. तिच्या सोडवणुकीसाठी आपण जगाकडे 
नव्या दृष्टीने पाहायला शिकले पाहिजे.” आपल्यालाही 
प्रश्नाच्या अस्तित्वात असलेल्या चौकटीवाहेर जाऊन तार्किक 
विचार करावा लागेल. असा वेगळ्या दिशेने विचार कसा करता 
येईल, याचे एक उदाहरण देतो. 

मेडिकल कॉलेजेसच्या प्रवेशाच्या संदर्भात, लाखो 
रुपयांच्या शुल्काचा एक गंभीर प्रश्न ऐरणीवर आला आहे. 
शुल्क अल्प करणे हे कॉलेजेसना परवडत नाही, तर वाढलेले 
शुल्क प्रवेशेच्छूंना परवडत नाही. न्यायालयाने मध्यस्थी करुन 
किंवा सुवर्णमध्य काढून हा प्रश्न सुटणार नाही. अनेकांना 
डॉक्टर व्हावयाचे आहे. त्यासाठी शंभर टक्‍क्‍यांच्या जवळपास 
परीक्षांतून गुण मिळवण्याचा प्रयत्न करणारी आणि प्रत्यक्षात 
असे गुण मिळवणाऱ्या विद्यार्थ्यांची संख्या मोठी आहे, आणि ती 
ज्यांच्यासाठी स्पर्धा करताहेत त्या जागांची संख्या मर्यादित 
आहे. पुरवठा कमी - मागणी जास्त म्हणून वाढती किंमत; असा 
निर्माण झालेला पेच, कॉलेजेसमधील पाचपन्नास जागा वाढवून 
सुटणार नाही. देशात, विशेषत: . खेड्यापाड्यांमधे वैद्यकीय 
सेवा अपुरी अशी एकीकडे स्थिती, अशा वेळी डॉक्टरकीचे 
प्रमाणपत्र मिळण्यासाठी एखादे वर्ष खेड्यांत काम करण्याची 
सक्ती करुन हा वैद्यकीय सेवा पुरवठ्याचा प्रश्नही सुटणारा 
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नाही. 

वैद्यकीय शिक्षणाच्या आणि व्यवसायाच्या वाबतीत 
एक विशिष्ट चौकट निर्माण झाली आहे. ही चौकट मोडून 
काढली तर त्यातील वरेचसे प्रश्न गळून पडतीश्न. 

आज वैद्यकीय व्यवसाय, खूप पैसे देणारा व्यवसाय 
ठरलेला आहे. पैसा आणि प्रतिष्ठा यांसाठी या व्यवसायात 
शिरण्याची इच्छा असलेले अक्षरशः अनेकजण आहेत, दोन- 
तीन वर्षांच्या वालकाला डॉक्टर करण्याची स्वप्ने पाहणारे 
अनेक पालक आहेत. या सगळ्यांना हे माहीत आहे की डॉक्टर 
होण्याची संधी सगळयांना मिळत नसते. कारण, कॉलेजेसमधून 
असलेल्या जागा मर्यादित आहेत. अशावेळी निवड केली जाते; 
आणि निवडीचा सोपा, सोयिस्कर नि समर्थन करता येईल असा 
एकमेव निकप आहे तो म्हणजे प्रवेश परीक्षांमधील गुण. 
त्यामुळे परीक्षांतील गुणांचा ध्यास विद्यार्थी नि पालक घेत 
आहेत. 

आपल्याकडे, परीक्षेत खूप गुण मिळवणाराला 
हुशार समजले जाते. (भ्रम क्र. 9 ) हुशार मुलेच डॉक्टर होऊ 
शकतात, पर्यायाने डॉक्टर होण्यासाठी फार तीव्र हुशारी 
लागते. (भ्रम क्र. २) वैद्यकीय शिक्षणासाठी निवड करताना, 
हुशारीचा निकप हाच एकमेव निकष असू शकतो. (भ्रम क्र. ३) 
डॉक्टरांचे कोशल्य (इतर अनेक लहान-मोठ्या व्यवसायांतील 
कौशल्यांपेक्षा) तुलनेने अधिक असते आणि म्हणून त्यासाठी 
ग्राहकांना मोठी किंमत मोजावी लागते. (भ्रम क्र. ४) समाजात, 
डॉक्टर होणे हेच सर्वात जास्त प्रतिष्ठेचे आहे. (भ्रम क्र. ५) 
आणि म्हणून डॉक्टर होणे म्हणजे जीवनात यशस्वी होणे होय. 
(भ्रमक्र. ६) न 

वैद्यकीय व्यवसाय आणि वैद्यकीय शिक्षण यांची 
व्यवहारात नि समाजमनात असलेली चौकट ही या विविध 
भ्रमांवर आधारलेली आहे. त्यामुळे हे भ्रम, त्यांची अंतर्गत 
तार्किकता हेच जोवर आपले गृहीत असेल तोवर, प्रश्न 
सोडविण्याची आपली विचारपद्धती या चौकटीतच राहील, 
आणि मग, आईन्स्टीनने म्हटल्याप्रमाणे, उत्तरांची दिशा 
आपल्या हाती येणार नाही. साहजिकच, प्रश्नांच्या 
सोडवणुकीसाठी एकीकडे धाडसीपणे हे भ्रम दूर करावे 
लागतील, तर दुसरीकडे अधिक उंचावर, डोंगरावर उभे राहून 
हा संपूर्ण प्रश्न आपल्या दृष्टीच्या-विचाराच्या परिप्रेक्ष्यात 
आणावा लागेल. 


समाजाला पुरेशा मुशधबवकीय सेवा प्राप्त _.* 
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झाली पाहिजे ही पहिली सामाजिक गरज आहे. ती घराजवळ 
आणि परवडणाऱ्या दरांत मिळाली पाहिजे. आज समाजात, 
अनेकांना अशी सेवा पुरविण्याचा व्यवसाय करण्याची इच्छा 
आहे, म्हणजे डॉक्टर होण्याची इच्छा आहे. त्या प्रत्येकालाच 
डॉक्टर होण्याची संधी मिळाली पाहिजे. समाजात, कुटुंवातून 
ज्या ज्या स्तरांवरची आजारपणे असू शकतात, त्या त्या 
स्तरांवरची आरोग्यसेवा सहजपणे उपलब्ध करू शकण्यासाठी, 
इतर क्षेत्रांतील शिक्षणाप्रमाणेच वेगवेगळ्या स्तरांवरचे वैद्यकीय 
शिक्षणाचे अभ्यासक्रम उपलब्ध कराव 
इंजिनियरिंगच्या शिक्षणातही (पदविका) डिप्लोमा आणि 
(पदवी) डिग्री अशा दोन स्तरांवर शिक्षण घेण्याची सोय असते. 
किंवा, विद्यापीठात शिक्षक होण्यासाठी एम. ए. (एम.एस .सी.) 
पी.एच.डी. कॉलेजमध्ये शिकविण्यासाठी एम.ए.एम.फील., 
माध्यमिक शाळेत शिकवविण्यासाठी वी.ए- (वी.एस.सी.) 
बी एड, प्राथमिक शाळेत शिक्षक होण्यासाठी वारावी, डी.एड 
आणि वालवाडीत शिकविण्यासाठी शालान्त परीक्षा व एक 
वर्षाचे प्रशिक्षण, अशा प्रकारची उतरंड असते. अशी उतरंड 
वैद्यकीय शिक्षणात आणणे सहज शक्‍य आहे आणि उपयुक्‍्तही 
आहे. सुतारकाम, शिंपीकाम वगैरेंप्रमाणे आणि इतकेच 
वैद्यकीय व्यवसायाचे स्वरूप तांत्रिक आहे. विशिष्ट आजार, 
त्यांची ठराविक लक्षणे, आणि त्यावर ठरून गेलेली आपधे 
माहीत झाली आणि सरावाने आजार समजण्याचे कौशल्य 
आले की पन्नास-साठ टक्के आजारांवर उपचार करण्याचे 
सामर्थ्य येऊ शकते. त्यासाठी दहावी व एक वर्षाचा सर्टिफिकेट 
कोर्स पुरेसा ठरेल. त्यानंतरच्या वरवरच्या स्तरांसाठी आणि 
कौशल्यांसाठी प्रमाणपत्र, पदविका, पद्रवी, पवव्युत्तर पदवी 
आणि संशोधन पदवी अशाप्रकारे शिक्षण देणारी वैद्यकीय 
विद्यालये निर्माण करता येतील. शेकड्यांनी करता येतील. 
वेगवेगळया पातळीवरील हजारो डॉक्टर्स निर्माण होतील, 
शिवाय रोजगाराच्या हजारो नव्या संधीही उपलब्ध होतील. 
विविध भ्रम दूर होतील. आज, केवळ हितसंवंधीयांनी टिकवून 
ठेवलेली वैद्यकीय व्यवसायाची मर्यादित केलेली संख्या आणि 
त्यामुळे व्यवसायाला आलेली श्रीमंती नि प्रतिष्ठा यांना 
अटकाव होऊ शकेल. वैद्यकीय महाविद्यालयांतून जाणून वुजून 
मर्यादित केलेली संख्या, तेथे पोचण्यासाठी चाललेली स्पर्धा, 
स्पर्धेसाठी चाललेली परीक्षांत गुण मिळवण्याची धडपड, 
त्यातून निर्माण होणारे ताण आणि प्रवेशाभावी येणारे नैराश्य 
इत्यादी सामाजिक परिणाम कमी होऊ शकतीलं. 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


एक उदाहरण घेतले ते एका महत्त्वाच्या 
शिक्षणविषयक प्रश्नाविषयीचे माझे मत आपल्याला कळावे 
आणि दुसऱ्या बाजूला मी एकूण शिक्षणव्यवस्थेकडे, व्यवस्थेच्या 
वाहेरुन विहंगावलोकन करणार आहे, हेही आपल्याला सांगावे 
यासाठी. 


माझ्या विषय मांडणीच्या संदर्भातील एक मर्यादा मी 
सुरुवातीलाच स्पप्ट करतो. आज, अगदी वालवाड्यांपासून ते 
विद्यापीठीय उच्च शिक्षणापर्यंत अनेक समस्या आहेत. तीन 
दिवसांच्या चर्चांमधून त्यांपेकी वहुतेकांविषयी विचार-स्पप्टता 
होईल. माझ्या मांडणीसाठी मी विषय मर्यादित करून घेतला 
आहे. मी मुख्यतः वालशिक्षण आणि प्राथमिक शिक्षण या 
शिक्षणाच्या पायाभूत पातळीवर लक्ष केंद्रित करणार आहे 
अनुपंगाने इतर विषयांना स्पर्श झाला तर होईल. मी असा 
निर्णय घेण्याची दोन कारणे आहेत. एक असे की 'शिक्षण कसे 
असावे' हा विषय या दोन पायाभूत स्तरांवर अत्यंत दुर्लक्षित 
असा राहिलेला आहे. शिक्षणाच्या दर्जाचा आणि शास्त्रीयतेचा 
सर्वांत गंभीर प्रश्न यी स्तरांवर आहे. किंवहुना हे स्तर 
सुधारल्याशिवाय, पुढील शिक्षण सुधारणार नाही याची, निदान 
माझी तरी खात्री पटलेली आहे. याहून वरच्या स्तरांवरील 
शिक्षणातील कित्येक प्रश्नांची उत्तरे याच स्तरांवरील शिक्षणात 
दडलेली आहेत, असा माझा कयास आहे. 
वालशिक्षण व प्राथमिक शिक्षण या स्तरांवर लक्ष 
केंद्रित करण्याचे दुसरे कारणही पहिल्या कारणाइतकेच 
महत्त्वाचे नि त्याच्याशी संवंधित असेच आहे. वालवाडी- 
प्राथमिकच्या वयांतील मुले निसर्पतः कशी शिकतात 
यासंदर्भातील अलीकडे, म्हणजे गेल्या दहा-पंधरा वर्षांमध्ये, 
संशोधनांना वेग आला आहे. त्यांतून सवंध शिक्षणशास्त्रालाच 
नवे वळण प्राप्त होत आहे. शिक्षणाची, म्हणजे शिक्षणाच्या 
पद्धतींची आणि काही प्रमाणात शिक्षणाच्या आशयाची नव्याने 
मांडणी केली जात आहे. अशावेळी, शिक्षणात परिवर्तन करू 
पाहणाऱ्या आपल्यासारख्यांना या नूतन विचारप्रवाहांच्या वाहेर 
राहणे परवडणारे नाही. या प्रवाहांचे काही धागे शिकणाऱ्या 
प्रत्येक बालकाशी जसे जोडलेले आहेत, तसेच ते दुसर्‍या वाजूस 
अगदी सामाजिक-आर्थिक अशा राष्ट्रीय-आंतरराष्ट्रीय 
प्रश्नांशोही नाते सांगणारे आहेत. जर आपणच शिक्षण हे 
परिवर्तनाचे माध्यम मानत असू तर या नवशोध प्रवाहांची 
दखल घेऊनच आपण आपल्या शिंक्षणाविषयक असंख्य 


स्य विवी रट 


ळष्पत्ता 


मराठीचा विकास : महाराष्ट्राचा विकास 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


प्रश्नांची चर्चा अधिक वास्तव पातळीवर करू शकू, अशी माझी 
भावना आहे. शिक्षणात मूलभूत परिवर्तन झाल्याशिवाय 
शिक्षण हे परिवर्तनाचे माध्यम वनू शकणार नाही, याची जाण 
आपण ठेवली पाहिजे. 

एकदा या भाषणापुरता विषय मर्यादित करून 
घेतल्यानंतर मग, मी वर म्हटल्याप्रमाणे, आजच्या 
शिक्षणव्यवस्थेचे, व्यवस्थेच्या वाहेरून विहंगावलोकन करणार 
आहे; म्ह्णजे काय करणार आहे, हे थोडक्यात स्पष्ट केले 
पाहिजे. 

पहिली गोष्ट अशी की, जे शिक्षण विषय आपल्या 
नेहमीच्या बोलण्यात, चर्चांमध्ये सामान्यतः येत नाहीत, म्हणजे 
अजूनही व्यापक प्रमाणात अपरिचित राहिलेले आहेत, ते प्रश्न 
आपल्यासमोर उभे करण्याचा माझा प्रयत्न असणार आहे. 
यातूनच, शिक्षणात अजूनही अव्यक्त असलेले प्रश्न 
आपल्यापुढे यंतील असे वाटते. 

दुसरे असे की, शिक्षणातील काही तात्त्विक नि 
काही व्यावहारिक प्रश्नांची उत्तरे शोधण्यासाठी आज म्हणजे, 
एकविसाव्या शतकाच्या सुरुवातीला शिक्षणशास्त्र काय सांगते 
हे समजावून घेऊन, त्याच्या प्रकाशात असलेल्या प्रश्नांचे रूप 
न्याहाळणे उपयुक्त ठरेल, असेही मला वाटते. 

तिसरे असे की, आपण वऱ्याचदा जेव्हा 
शिक्षणाविषयी बोलतो तेव्हा सर्वसामान्य पातळीवरून विचार 
करीत असतो; आणि मग एखाद्या विशिष्ट विद्यार्थ्याच्या 
शिक्षणविषयक समस्या, या सर्वसामान्य आकलनाच्या संदर्भात 
पाहत असतो. मी येथे मात्र, शिक्षणाचा जो सुरुवातीचा विंदु 
आहे, जो मध्यवर्ती बिंदु आहे त्या विद्यार्थ्याच्या आकलनापासून 
सुरुवात करून आजच्या शिक्षणव्यवस्थेच्या आकलनाकडे 
जाणार आहे. शिकणारे मूल कसे असते? आणि शिकणारे मूल 
कसे शिकते? या दोन प्रश्नांची उत्तरे शोधून मगच त्या 
उत्तरांच्या दिशेने आज अस्तित्वात असलेल्या शिक्षणव्यवस्थेचे , 
निगमन (1100०॥५८) पद्धतीने, विश्लेषण करणार आहे. 

आणखी एक गोष्ट अशी की, आपण वऱ्याचदा, 
शिक्षणक्षेत्र, त्यामधील शिक्षक, विद्यार्थी यांच्यावावत, फार 
आदर्शवादी भाषेत बोलत असतो. त्यामुळे विचाराच्या नि 
व्यवहाराच्या स्तरांवर शिक्षणाची वास्तवतेशी. असलेली नाळ 
तुटते; आणि प्रश्न अधिकच विकट होऊन वसतात. एका 
बालकाच्या पातळीवर, वालकाच्या नैसर्गिक विकास प्रक्रियेला 
अनुसरून, नि त्याच्या वाढत्या वयानुसार, शिक्षण व्यवहार 
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कसा असायला हवा, एका शालेय वर्गाच्या स्तरावर शिक्षण 
व्यवहाराची मांडणी कशी असायला हवी, त्यासाठी त्या वर्गात 
उभी राहणारी शिक्षिका कोणत्या कौशल्यांनी समृद्ध असायला 
हवी, शाळेच्या पातळीवर शिक्षणरचना कशी असावी, तसेच 
गावाच्या पातळीवर शिक्षणव्यवहार कशातऱ्हेने एकसंध 
असायला हवा, आणि अखेरीस, या सर्व व्यष्टीस्तरांवर 
(शाळ० 1९४७) प्रत्यक्ष दैनंदिन व्यवहारात नेमके काय 
परिवर्तन झाले पाहिजे, आणि ते करण्याची गमके कोणती 
याविषयीचे विवेचन करणे हे मी, शिक्षण प्रयोगातील एक 
कार्यकर्ता, एक अभ्यासक म्हणून माझे कर्तव्य मानतो. 


आजपर्यंत शिक्षणाकडे पाहण्याची आपली दृष्टी ही 
*वस्तुनिष्ठ' होती. वास्तविक, ज्ञानविषयक शास्त्राचा जो काही 
विचार चालू झाला, तेव्हापासून ज्ञान (आणि ज्याचे ज्ञान 
मिळवायचे ती वस्तू) ही एक मनुष्यवाह्य वाव मानली गेली. 
वस्तूरूप जगाचे खरेखुरे स्वरूप समजावून घेणे आणि ज्याला 
प्लेटो 'आयडिया' असे म्हणतो त्या, म्हणजे जिच्यात ती वस्तू 
सामावली आहे त्या कल्पनांचे स्वरूप आकळणे, ही 
ज्ञानग्रहणाची संकल्पना आजवर स्वीकारली गेली आहे. 
पाश्चिमात्त्य जगातील पुनरुज्जीवनाच्या काळापासून ते अगदी 
विसाव्या शतकाच्या सुरुवातीपर्यंत, ज्ञानग्रहणाचा अर्थ असाच 
होता की, जगाच्या मूर्त वा अमूर्त स्वरूपाचे ज्ञान 
मिळविण्यासाठी, बुद्धिनिष्ठ पद्धतीचा अवलंव करून, ज्ञानाचा 
साठा प्राप्त करायचा, त्यासाठी मग ज्ञानाची विशिष्ठ 
विषयांमधे विभागणी करून, वर्गीकरणाच्या पद्धतीचा अवलंव 
करून, यंत्राच्या सुट्ट्या भागांचा अभ्यास करावा त्याप्रमाणे 
ज्ञानक्षेत्रांचा अभ्यास करावयाचा. या 'कार्टेशियन' पद्धतीमध्ये 
ज्ञानाचे तुकडे अभ्यासणे, त्यांचे परस्परसंवंध अभ्यासणे, 
त्यांच्या एकत्रीकरणाने होणारे साकलिक ज्ञान आत्मसात करणे 
अशा प्रकाराने ज्ञानग्रहणाच्या प्रक्रियांचा वस्तुनिष्ठ 
(0५९०1१७) पद्धतींनी वेध घेतला जात होता. मानवाच्या 
ज्ञानप्राप्तीकडे पाहण्याचा हा एक दृष्टिकोण आहे. या वास्तव 
नि भौतिक जगाला कार्यान्वित ठेवणारे काही निसर्गनियम 
आहेत, त्यांचा शोध घेता येतो, त्यांचे ज्ञान करून घेता येते 
आणि माणसाला असे ज्ञान घेता येते असे गृहित यामध्ये आहे. 
या सवंध प्रक्रियेत ज्याने ज्ञान घ्यावयाचे त्या व्यक्‍तीला 
नेमकेपणाने स्थान कुठेच नव्हते. 


शिक्षणव्यवस्थांमध्येही, म्हणजे शाळांमध्येही 
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'शिक्षका'चे काम ठरविले गेले. ते महत्त्वाचे मानले गेले. विविध 
बाबींविषयीचे ज्ञान' अस्तित्वात आहे; ते ज्ञान शिक्षकाने 
आत्मसात केलेले आहे; ते ज्ञान त्याने विद्यार्थ्यांपर्यंत नेऊन 
पोचवायचे आहे; आणि ते कसे पोचवावे या विषयीच्या पद्धती 
ठरून गेलेल्या असून त्याही शिक्षकाने आत्मसात केलेल्या 
आहेत. त्यामुळे शाळांच्या वर्गातून, शिक्षकाकडून विद्यार्थ्याकडे 
अशी ज्ञांनसंप्रेषणाची प्रक्रिया घडविली जाते. येथे ज्ञान ही 
देण्याची गोष्ट असते. आणि ते सर्वांनाच सारखेपणाने दिले 
जाते. यात व्यक्तीविषयी स्वीकारले गेले आहे ते एवढेच की, 
सारखेपणाने दिलेले हे ज्ञान घेताना मात्र, विद्यार्थ्याच्या 
वकुवानुसार घेतले जाते. इथेच काय तो ज्ञानग्रहणाचा, ते ज्याने 
ग्रहण करावयाचे आहे त्या व्यक्तीशी संबंध गृहित धरलेला 
आहे. आणि तोही कर्मणी रीतीने (२5519०9). 

या प्रकारची शिक्षणव्यवस्था घट्ट करणाऱ्या काही 
गोष्टीही एकोणिसाव्या नि विसाव्या शतकाच्या मध्यापर्यंत 
घडून आल्या आहेत. 


वर्तनवादी विचारसरणीचा प्रभाव . 

मानसशास्त्राच्या क्षेत्रात झालेल्या काही प्रयोगांतून 
एक विशिष्ट विचारसरणी निर्माण झाली. जिला वर्तनवादी 
विचारसरणी (छेशाडणंग्पांड 87७0४) असे म्हणतात. 
आजची संपूर्ण शालेय शिक्षणव्यवस्था ही या वर्तनवादाचा 
(3्ा8५10014॥) परिपाक आहे. 

आजच्या शिक्षणाचा, शालेय पातळीवरील जो ढाचा 
आहे त्याचा, इतिहास (अ) वसाहतवादी शिक्षणाशी संलग्न 
आहे; (आ) विसाव्या शतकाच्या सुरुवातीपासून मानस- 
शास्त्रातील काही प्रयोगांशी नि त्यावर आधारित विचारांशी 
जोडलेला आहे, आणि (इ) मानसशास्त्राच्याच अंगाने 


बुद्धिमत्तेविषयी जो काही सर्वसामान्य विचार प्रगत झाला 
त्याच्याशीही निगडीत आहे. 


अ. भारतातील वसाहतवादी शिक्षण 
भारतात आधुनिक शिक्षणाचा पाया इंग्रजांनी 


घातला यात काही संदेह नाही. स्वातंत्र्योत्तर, ब्रिटिश 
शिक्षणव्यवस्थेचा जो काही वारसा आपण आजवर सांभाळला 


आहे त्याचे प्रमुख वैशिष्ट्य कोणते असेल तर त्यावरील 
सरकारचे असलेले वर्चस्व. सरकारने शिक्षणाचे नियोजन करणे 


'नक्‍्भारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


आणि शिक्षणव्यवस्था नियोजनवद्ध असणे या दोन्हीही गोष्टी 
ब्रिटनने जर्ममीकडून उचलल्या आहेत. इ.स. १ ८६६ च्या 
प्रशिया-ऑस्ट्रिया युद्धात प्रशियाने विजय संपादन केला आणि 
तेव्हा, प्रथमतःच, शिस्तवद्ध अशा युद्धशिक्षणाचे सामाजिक 
महत्त्व लक्षात येऊन, योजनावद्ध शिक्षणाच्या हेतूने, जर्मनीत 
१८७० साली प्राथमिक शिक्षणाचा कायदा करण्यात आला; 
त्याचेच रूपांतर, पुढे १८७६ साली, सक्तीच्या प्राथमिक 
शिक्षणाच्या कायद्यात करण्यात आले. या शिक्षणविषयक 
घटनांचा ब्रिटिशांच्या शिक्षणपद्धतीवर परिणाम होऊन, एक, 
देशात शिक्षणाच्या संदर्भात सरकारनेच सर्वतोपरी जवावदारी 
घेऊन धोरणे आखावीत आणि, दोन, तांत्रिक नि उद्योग- 
व्यापारविषयक शिक्षणाला प्रोत्साहन देऊन विकासाला चालना 
द्यावी, या गोष्टी ब्रिटिश सरकारने भारतात अवलंविल्या. 
याशिवाय, शाळांमधून धार्मिक शिक्षणाचा पुरस्कार तसेच 
शाळांतील शिक्षणाचे प्रशिक्षण शास्त्रीय पद्धतीने व्हावे यासाठी, 


शैक्षणिक सिद्धांत व तत्वे शिकविण्याच्या पद्धती यांचे शिक्षण 


देण्यासाठी ट्रेनिंग कॉलेजांची व्यवस्था, याही वावी ब्रिटिशांनी 
जर्मनीकडून उचलल्या होत्या. 

मुळात, शिस्तवद्ध अशा युद्धशिक्षणाचा जो काही 
वसा इंग्लंडने घेतला त्याचे शैक्षणिक पर्यवसान दिसून येते ते 
शिस्तीच्या नावाखाली शालेय शिक्षणाला दिल्या गेलेल्या 
विशिष्ट अशा वळणांमध्ये. उदाहरणार्थ, वर्गातून हारीने 
मांडलेली वाके, ओळीत वसणारी मुले आणि एकच गोष्ट, 
एकाच वेळी शिक्षकांकडून सर्वांनी शिकणे, शिक्षकांच्या आज्ञा 
नि विद्यार्थ्यांचा आज्ञाधारकपणा, सार्वत्रिक परीक्षा व गुणांवर 
दिली जाणारी वक्षिसे, शिस्त मोडल्यास शिक्षा आणि 
शिकणाऱ्यांच्यात स्पर्धा; मुलांचे गणवेश - अगदी मोज्या 
बुटांसह; आणि, अखेरीस, ठराविक वेळी ठराविक गोष्टी 
करायला लावणारा अभ्यासक्रम. या शाळाशाळांत रुढ 
झालेल्या सर्व वावी, विद्यार्थ्यांचे शिक्षण सैनिकी शिस्तीत नि 
शिक्षक-अधिकाऱ्यांच्या करड्या नजरेखाली, धाकात करू 
पाहतात. या अशा पद्धती आपल्या सर्वांच्याच ओळखीच्या 
आहेत. 


शाळेच्या वर्गावाहेरील शिक्षणव्यवस्था ठरविण्यात, 
१८५४ सालचा सर चार्लस्‌ वुडचा खलिता महत्त्वाची पायरी 
होती. चार्लस्‌ वुडस्‌ हा ईस्ट इंडिया कंपनीचा संचालक होता- 
१८५३ साली ईस्ट ईडिया कंपनीच्या परवान्याचे नूतनीकरण 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


हिंदुस्थानातील शिक्षणाची जवाबदारी सरकारची आहे, असे 
ठरवून कंपनी सरकारने हे आपले कर्तव्य कसे पार पाडावे या 
विषयीची काही तत्त्वे ठरवून देण्यात आली होती. पुढच्याच 
वर्षीच्या वुडस्‌च्या अहवालाच्या आधारे प्रसृत करण्यात 
आलेल्या धोरणात, त्यावर शिक्कामोर्तव करण्यात आले. 
वुडसूने केलेल्या शिफारसी अशा होत्या : 

१. पाच प्रांतांमध्ये शिक्षणाखाती निर्माण करून ती 
“डायरेक्टर ऑफ पब्लिक इन्स्ट्रक्शन' च्या अधिकारात 
ठेवायची. शाळांचे नियंत्रण, प्रशासन व पर्यवेक्षण यासाठी, 
त्यांच्या हाताखाली निरीक्षक (115९००1) नेमायचे. 

२. लंडन विद्यापीठाच्या धर्तीवर मुंबई, मद्रास व 
कलकत्ता या तीन ठिकाणी विद्यापीठे स्थापन करावयाची. 

३. प्राथमिक, महाविद्यालयीन व विद्यापीठीय 
पातळीवरील शिक्षणसंस्थांची क्रमवार रचना करणे, शाळांतून 
एतद्देशीय भाषांचे माध्यम वापरणे आणि एतद्देशीय शाळांचा 
पायाभूत शाळा म्हणून उपयोग करणे. 

४. खाजगी शैक्षणिक उपक्रमांना उत्तेजन 
देण्यासाठी अनुदान पद्धती (खा्ा5-॥-॥१) सुरू करणे, 


तसेच 
५. शिक्षकांना प्रशिक्षण देणे. 


१८५८ मध्ये, ईस्ट इंडिया कंपनीचा अडीचशे 
वर्षांचा कारभार संपून, इंग्लंडच्या राणीचा कारभार 
हिंदुस्थानात चालू झाला, पण शिक्षणविषयक धोरण मात्र 
१८५४ सालचेच चालू राहिले. लॉर्ड रिपन यांच्या कारकिर्दीत 
नेमलेल्या हंटर आयोगानेही प्रामुख्याने वुडसूच्या धोरणांची री 
ओढली होती. तरी त्यात मुख्य लक्ष दिले होते ते प्राथमिक 
शिक्षणाच्या प्रसाराला. त्यातही मागासलेल्या वर्गातील मुलांना 
प्राथमिक शिक्षणाच्या लाभाखाली आणण्याचा विचार प्रभावी 
होता. अर्थात, हंटर आयोगापुढे महात्मा फुले आणि पंडिता 
रमाबाई यांनी सादर केलेली निवेदने प्रसिद्ध असून त्यात त्यांनी 
वंचितांच्या वं स्त्रियांच्या शिक्षणाची केलेली चर्चा सर्वश्रुत आहे. 
या आयोगानंतर 'शिक्षणाभोवती दोऱ्या आवळण्याचे धोरण, 
सरकारने अंमलात आणले' अशी टीका प्रा. वा. ब. पटवर्धन 
यांनी आपल्या 'शिक्षण, शिक्षक व अभ्यासक्रम' या, आपल्याच 
भाषणांवर आधारित ग्रंथांमध्ये केली आहे. 

यावरून लक्षात येईल की शिक्षणाचे सैनिकीकरण 
आणि शिक्षणाचे सरकारीकरण, असे शिक्षणाचे अंतर्बाह्य 
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स्वरूप हा ब्रिटिश सरकारने आपल्या देशाला दिलेला वसा 
आहे. स्वातंत्र्योत्तर सरकारने, अर्थातच, तो जपला आहे. 
वर्तनवादी शिक्षणव्यवस्थेचे हेच दोन बळकट खांब आहेत. 

आ. बुद्धिमत्तेविषयी सर्वसामान्य समजूत 

'वुद्धिमत्ता' या विषयी माणसाला कित्येक शतके 
कुतूहल आहे. मानसशास्त्राचा जन्म तसा अलीकडचा आहे. 
परंतु, तत्त्वज्ञानाच्या क्षेत्रात अगदी प्लॅटो, ऑरिस्टॉटलपासून ते 
एकोणीसाव्या शतकाच्या मध्यास असलेल्या इटार्ड पर्यंत सर्वांना 
या संकल्पनेने आकर्षित केले आहे. मानसशास्त्र हे तत्त्वज्ञान 
आणि शरीरशास्त्र यांपासून वेगळे असे एक स्वतंत्र शास्त्र 
म्हणून विकसित होऊ लागल्यापासून मानवी 'वुद्धिमत्ते' विषयी 
अधिक शास्त्रशुद्ध विचार होऊ लागला. 

फ्रान्सच्या विविध प्रदेशांतून कुटुंबे येऊन पॅरिसमध्ये 
जेव्हा गर्दी करू लागली तेव्हा असे दिसून आले की या 
कुटुंबांतील कित्येक मुलांना शाळेत शिकताना अडचणी 
येताहेत. तेव्हा मग, कोणती मुले शिकण्याच्या लायकीची 
आहेत, कोणती नाहीत, किंवा कोणती नीट शिकू शकतील 
किंवा कोणती शिकू शकणार नाहीत याचा शोध घेण्याच्या 
प्रयत्नांतून फ्रेंच मानसशास्त्रज्ञ अल्फ्रेड विने याने १९०३ साली 
प्रथमतः 'वुद्धिमापन कसोट्या' तयार केल्या. पुढे बुद्ध्यांक 
मोजण्याची गणिती पद्धत जर्मन मानसशास्त्रज्ञ विल्यम स्टर्न 
याने १९१२ साली विकसित केली. शालेय शिक्षणात, अशा 
वुद्धिमापन कसोट्यांनी 'हुषार' ठरविलेली मुले शाळांतील 
परीक्षांतून अधिक चांगल्या रीतीने उत्तीर्ण होतात आणि “कमी 
बुद्धिमान' ठरलेली मुले तुलनेने मागे पडतात असे लक्षात 
येऊन या अशा प्रकारच्या बुद्धिमापन कसोट्या आणि 
वुद्‌ध्यांकाचे निदान, या गोष्टी जगभर पसरल्या. बुद्धिमत्ता ही 
एक सर्वसामान्य अशी क्षमता असते (0-8०७) आणि ती 
एखाद्याला अधिक असते तर एखाद्याला कमी, आणि त्यानुसार 
त्यांची जास्त-कमी अशी शालेय शिक्षणातील कामगिरी असते. 
यावर श्रद्धा ठेवून, आजही, याच पद्धतीने विद्यार्थ्यांची वर्गवारी 
केली जाते, किंवा विद्यार्थ्यांचे शैक्षणिक वकुब ठरविणारे 
मूल्यमापन केले जाते. 

'बुद्धिमत्ते' विषयीचे मानसशास्त्रज्ञांमधील कुतूहल 
केवळ तिच्या मोजमापापुरते आणि त्यानुसार होणाऱ्या व्यक्‍्ती- 
व्यक्तींमधील तुलनेपुरते मर्यादित नाही. किंबहुना माणसा- 
माणसांमध्ये असे बुद्धीच्या प्रमाणात दिसून येणारे फरक का 
उद्‌भवतात या प्रश्नावर या भेत्राती अनेक शास्त्रज्ञांचे लक्ष 


। 
अनुक्रमणिका ज्य मराठी विकास संरस्थेटा 
ागणकोक 
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केंद्रित झाले आहे. गेले शतकभर विविध अभ्यासकांकरवी-या 
प्रश्नाचा वेध घेतला जात आहे. आणि हे संशोधन केंद्र अत्यंत 
वादग्रस्त असे ठरलेले आहे. 
बुद्धिमत्तांमधील दिसून येणारे फरक हे आनुवंशिक 
असतात असे मानणारा एक प्रभावी वर्ग मानसशास्त्रज्ञांमधे 
दिसून येतो. या दिशेने निष्कर्ष देणान्या अभ्यासांचाही मोठा 
इतिहास आहे. केवळ वुद्धिमत्ताच नव्हे तर ज्या काही क्षमता 
माणसाकडे माणूस म्हणून, उत्क्रांतीच्या काळात जमा होत गेल्या 
आहेत, त्यापैकी किती नि कोणत्या निसर्गतःच म्हणजे 
जनुकांकरवी माणसाला प्राप्त झाल्या आहेत आणि किती नि 
कोणत्या या माणसाला त्याच्या आयुष्यातच, आजूबाजूच्या 
वातावरणातून, सामाजिक संपर्कातून आणि मानवी प्रयत्नांतून 
विकसित होत गेलेल्या संस्कृतीच्या संभारातून प्राप्त झाल्या 
आहेत, याचा शोध घेणाऱ्या मातब्यर तत्त्वज्ञ नि शास्त्रज्ञ 
यांच्यात अखंड वाद चालू आहेत. सृष्टिक्रम (२७(॥८) की 
संवर्धन (पाण) असा हा थोडक्यात वादाचा मुद्दा आहे. 
आजच्या घडीला जनुकशास्त्रज्ञ हा वाद लढण्यात आघाडीवर 
आहेत. 
बुद्धिमत्तेच्या संदर्भातील आनुवंशिकतेचा मुद्दा खूप 
महत्त्वाचा नि म्हणून गांभीर्याने न्याहाळण्यासारखा आहे. या 
संकल्पनेने सामाजिक स्तरावर वातावरण फार गढूळ केलेले 
आहे. बुद्धिमत्ता ही आनुवंशिक आहे, वांशिक फरक सरासरी 
बुद्धिमत्तेत आढळून येतात असे विचार ठामपणे आणि 
संख्याशास्त्रीय आकडेवारीच्या आधारे सिद्ध करणारे अभ्यास, 
हॉवर्ड गार्डनर यांनी एके ठिकाणी म्हटल्याप्रमाणे, दर पंचवीस 
एक वर्षांनी मांडले जावेत अशी मागणीच जणू पुढे येते. सिरील 
वर्ट या आघाडीच्या मानसशास्त्रज्ञाने १९४३ ते १९४६ या 
काळात अनेक शोधनिबंध प्रसिद्ध करून, जुळ्या व्यक्तींच्या 
अभ्यासांतून असे दाखवून दिले की, माणसाच्या बौद्धिक 
विकासात वातावरणापेक्षा अनुवंशिकतेचा वाटा कितीतरी मोठा 
असतो. (पुढे १९७१ मध्ये सिरील बर्ट यांचे निधन झाल्यावर 
त्यांच्या या आणि एकूणच संशोधनावर विलक्षण खोटेपणाचे 
आरोप केले गेले. आणि जमा केलेल्या आकडेवारी पासून ते 
त्यांनी नेमलेल्या सहाय्यक महिलांपर्यंत अनेक गोष्टी चक्क 
खोट्या होत्या, असे मान्य करण्यात आले !) 
बर्ट यांच्या कितीतरी आधी म्हणजे अगदी विसाव्या 
शतकाच्या सुरुवातीस १९१२ मध्ये गोडार्ड यांचा 'कमकुवत 
मनांच्या संदर्भात' अनुवंशिकतेचे असलेले स्थान दाखवून 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


देणारा अभ्यास -प्रसिद्ध झाला. (या अभ्यासाचा अनुवाद 
१९१४ मध्ये जर्मनीत प्रसिद्ध करण्यात आला होता. त्याची 
नवी आवृत्ती १९३३ साली, म्हणजे हिटलरचा नाझी पक्ष 
अधिकारावर आला तेव्हा प्रसिद्ध करण्यात आली आणि 
गोडाई यांचा असा काही हेतू नसतानाही, त्यांच्या निष्कर्षांचा 
संवंध हिटलर आणि त्यांनी केलेल्या ज्यूंच्या मानवी 
हत्याकांडाशी जोडला गेला !) गोडार्ड यांनी पुढील काळात मात्र 
आपले निष्कर्ष चुकीचे असल्याचे सांगायला सुरुवात केली. 
मानसशास्त्रज्ञ आर्थर जेनसेन याने १९६९ मध्ये 
एक मोठा वादग्रस्त लेख प्रसिद्ध करून वौद्धिक कामगिरीला 
आपण कितपत उठाव देऊ शकतो? असा सवाल केला. 
अमेरिकेत मागासलेल्यांसाठी चालविण्यात येणाऱ्या वाल- 
शाळांमधून केल्या जाणाऱ्या प्रयत्नांवावत त्याने शंका प्रदर्शित 
केली होती. त्याचे म्हणणे असे होते की अशा प्रयत्नांचा फारसा 
काही उघयोग नसतो. (कारण, बुद्धिमत्ता ही वांशिकतेने 
मिळालेली असते !) 
या विषयावर पुन्हा एकदा शास्त्रीय अभ्यासाने ठाम 
प्रतिपादन करणारा अभ्यास “द वेल कर्व्ह' या नावाने दहा 
वर्षांपूर्वी (१९९४ मध्ये) प्रसिद्ध झाला आहे. आणि अमेरिकन 
समाजातील वुद्धिमत्तेविषयीच्या फरकांची कारणमीमांसा 
करणारा हा ९०० पानी अहवाल मानसशास्त्रज्ञांच्या जगात 
सध्या गाजत आहे. 
रिचर्ड हर्नस्टीन आणि चार्लस्‌ मरे यांनी या . 
अहवालात असे म्हटले आहे की, निसर्गाने दिलेल्या 
वुद्धिमत्तेसहित सर्व संपदेमध्ये विषमता आढळून येतात, हे 
वास्तव आहे. माणसाला प्राप्त होणाऱ्या वुद्धिमत्तेमध्ये 
अनुवंशिकतेचा वाटा ८० टक्‍क्‍यांपेक्षा जास्त नसतो, पण ४० 
टक्क्यांपेक्षा कमीही नसतो, हेच मुळी या अभ्यासकांचे एक 
गृहित होते. आणि त्यांनी आकडेवारीच्या अभ्यासांतून हे गृहित 
सिद्ध करून दाखवले आहे. त्यांच्या अभ्यासातील सगळ्यात 
वादग्रस्त भाग आहे तो, कमी बुद्ध्यांक आणि समाजातील 
गरिबी, शाळांतील गळती, बेकारी, कुटुंबातील घटस्फोट आणि 
गुन्हेगारी अशा वाबी, यांचा लावलेला संबंध. एशियन- 
अमेरिकन, अमेरिकन आणि अमेरिकन अफ्रिकन यांच्या 
बुदूध्यांकांमध्ये वांशिक भेद आहेत, असे प्रतिपादन करून हा 
अभ्यास, या गोष्टी विचारात ठेवून कल्याणाची धोरणे 
आखण्याची सूचना सरकारला करतो. 
थोडक्यात असे की, मानसशास्त्राच्या क्षेत्रातील एक 
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ठळक असलेला विचारप्रकह असा की, वुद्धिमत्ता ही 
आनुवंशिक असते; ती वालकांना त्यांच्या आईवडिलांकडून 
जनुकांकरवी प्राप्त होते. बुद्धिमत्ता ही बुद्‌ध्यांकाच्या रूपाने 
मोजता येते आणि ती सामान्यतः अपरिवर्तनीय असते. या 
निष्कर्षांचे शैक्षणिक पर्यवसान असे घडून आले की, आपण 
आजवर मानत राहिलो की, हुशार आई-वापांची मुले हुशार 
ठरतात; हीच मुले पुढे जाण्याची शक्‍यता अधिक असते. 
बुद्ध्यांकानुसार शाळेत, वर्गात काही हुशार असतात तर काही 
कमी वुद्धिमान आणि काही वर चक्क 'ढ' असतात. जी मुले 
कमी हुशार किंवा 'ढ* असतात, त्यांच्यातूनच गळती होते; 
अशा मुलांवर शिक्षक फारसे लक्ष केंद्रित करू इच्छित नसतात, 
कारण, ही मुले अखेरीस फारसे यश मिळविणारी किंवा देणारी 
नसतात. आज अस्तित्वात असलेल्या शिक्षणव्यवस्थेचे हे चित्र 


आहे. 


इ. मानसशास्त्राचा वर्तनवावी वृष्टिकोण 

एकोणिसाव्या शतकाच्या अखेरीला मानस- 
शास्त्रज्ञाने तत्त्वज्ञानाचा तंवू सोडून स्वतंत्र शास्त्र म्हणून 
विकसित होण्याकडे घोडदौड सुरु केली. आणि त्याचवेळी 
मानसशास्त्राला 'शास्त्र' म्हणून उभे करण्याच्या प्रयत्नात, 
साहजिकपणे, वर्तनवादी दृष्टिकोण या शास्त्राला आपलासा 
करावा लागला. विसाव्या शतकाच्या पुर्वार्धाला मानस- 
शास्त्रातील वर्तनवादाचे अर्धशतक असे आपल्याला म्हणता 
येईल. 

विसाव्या शतकाच्या सुरुवातीस मानसशास्त्रात 
प्रामुख्याने आत्मचिकित्सेची (111055००५०) संशोधन पद्धती 
प्रचलित होती. व्यक्‍तीने एखाद्या चित्राकडे किंवा घटनेकडे 
पाहून आपल्या मनात कोणत्या भावभावना उचंबळून येतात, 
त्यांचा शोध घेणे, त्या स्पष्ट करणे, त्यांची चिकित्सा करणे 
आणि मग मानसशास्त्रज्ञांनी, त्यांकरवी व्यक्‍तीच्या मनाचा ठाव 
घेणे, अशातऱ्हेने प्रतिसाद देण्याचे आणि आत्मपरिक्षण 
करण्याचे कौशल्य असायला हवे. आणि समजा असले तरीही, 
त्याचे अर्थान्तरण करताना वेगवेगळे मानसशास्त्रज्ञ एकच 
प्रतिपादन करतील याची खात्री देता येणार नाही. 

जॉन वॅटसनचा पहिला ग्रंथ “सायकॉलॉजी फ्रॉम द 
स्टँडपॉईंट ऑफ बिहेवियारिस्ट' हा १९१९ साली प्रसिद्ध झाला 


- आणि त्याने, आत्मचिकित्सेच्या पद्धतीच्या मर्यादा सांगून, 
चक्क असे जाहीर केले की, अशा व्यक्तिगत तोंडी प्रतिसादांना 
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मानसशास्त्रात फारसे स्थान असता कामा नये. आणि त्याचे 
प्रमुख कारण म्हणजे, या प्रतिसादांची वस्तुनिष्ठतेने चिकित्सा 
करता येत नाही, ते तपासता येत नाहीत. वॅटसनच्या 
म्हणण्याप्रमाणे “मानसशास्त्रीय अभ्यासाचे उद्दिष्ट हे आहे की, 
जेव्हा वास्तविके (१818) वा नियम अशाप्रकारे असतात की 
त्याला उत्तेजना (5111॥105) दिली तर त्याला प्रतिसाद काय 
असेल याचा मानसशास्त्र अंदाज करू शकेल. किंवा वेगळ्या 
शब्दांत, जर प्रतिसाद माहीत झाला तर त्याला प्रभावीपणे 
कारण ठरलेली उत्तेजना कोणती ते सांगता येईल.” थोडक्यात 
असे की, निरीक्षणयोग्य अशा वर्तनाला मध्यवर्ती ठेवूनच 
त्यायोगे मानवी मनाचा शोध घेता येईल, ही भूमिका वॅटसनने 
घेतली. जेम्स मझूर यांनी वॅटसनचे तर्कशास्त्र सिलॉजिझमच्या 
भाषेत सांगितले आहे ते असे : 

१ आम्हाला मानसशास्त्रज्ञ हे शास्त्र असायला हवे आहे. 

* आणि शास्त्रे ही केवळ निरीक्षणयोग्य बाबी हाताळतात. 

* म्हणून, मानसशास्त्राने केवळ निरीक्षणयोग्य वाबी 


हाताळल्या पाहिजेत. 


अशाप्रकारे, निरीक्षणयोग्य बाबीच मानसशास्त्रात 
उत्तेजना किंवा प्रतिसाद म्हणून येऊ शकतात, असे वॅटसनने 
प्रतिपादन केले. परिणामतः, तत्कालीन मानसशास्त्रात 
निरीक्षणयोग्य वाह्य वर्तनावर भर देण्यात येऊन, शिकणे 
म्हणजे वर्तनात वदल घडवून आणणे, असे म्हणून शिक्षणाची 
निरीक्षणयोग्य अशा वर्तनबदलाशी सांगड घालण्यात आली. 

या वर्तनवादी मानसशास्त्राचे आणखी एक 
वैशिष्ट्य असे की यामध्ये वर्तनवादी अंगाने जे काही प्रयोग 
करण्यात आले, ते कुत्रा, ससा, कबुतरे अशा प्राण्यांवर 
करण्यात आले होते. (माणसावर प्रयोग करण्याला अर्थातच 
वास्तव आणि नैतिक अशा अनेक मर्यादा होत्या! ) 

इवान पावलोव हा शरीरक्रियाविज्ञानाचा अभ्यासक 
(॥॥/७००४४) होता. या रशियन वैज्ञानिकाचे प्रयोगकार्य 
प्रामुख्याने पचनक्रियेच्या संदर्भात चालू होते. (या कार्यासाठी 
पावलोबला १९०४ सालचे मेडिसीनचे नोबल पारितोषिक 
प्राप्त झाले) अन्न समोर आल्यावर लाळ गळणे हा कुत्र्याचा 
नैसर्गिक प्रतिसाद . पण, या विषयीचे प्रयोग करताना मात्र, ज्या. 
कुत्र्यावर हे प्रयोग पुन्हा पुन्हा करण्यात आले त्याच्याबाबतीत, 
अन्न देण्यापूर्वीही, कुठल्यातरी वेगळयाच उत्तेजनेने - म्हणजे 


अनुक्रमणिका 
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अन्न देणारा जवळ येताना दिसला तरी - त्याची लाळ गळू लागे. 
पावलोव या वाह्य प्रतिसादाच्या घटनेने थरारला आणि त्याच्या 
लक्षात आले की, नैसर्गिक उत्तेजनेच्या जागी एखादी कृत्रिम 
उत्तेजना निर्माण करूनही हवा तो प्रतिसाद प्राप्त करता येतो. 
(50005 50७) या अचानक लागलेल्या शोधाचा 
स्वतः पावलोववरच इतका प्रभाव पडला की पुढील आयुष्य 
त्याने मानसशास्त्राला आणि त्यामधील या प्रकारच्या प्रयोगांना 
(टा8ञडट्या लयात] ८2्ट) वाहून घेतले. 
पावलोवच्या प्रयोगाचे आणि त्याच्या निष्कर्षाचे 
शैक्षणिक महत्त्व असे की, त्याने शिक्षणविषयक विचारांना एक 
मानसशास्त्रीय दिशा दिली. माणसाच्या वर्तनात वदल घडवणे 
हे जर शिक्षणाचे कार्य असेल तर असा वदल विशिष्ट वाह्य 
उत्तेजना निर्माण करून करता येतो; असा निर्वाळा मिळाला. 
यशाचे, वक्षिसाचे आकर्षण दाखवून किंवा भीतीचा - शिक्षेचा 
धाक घालून विद्यार्थ्यांना शिस्त पाळायला, अभ्यास करायला 
लावता येते, असा याचा अर्थ आहे. 
पावलोवच्या विचारांची एक मर्यादा अशी आहे की, 
त्याचे निष्कर्ष हे प्रामुख्याने उत्तेजनेला मिळणाऱ्या नैसर्गिक 
प्रतिसादा'शी संवंधित असे आहेत. वऱ्याचदा अशा होणाऱ्या 
प्रतिक्षिप्त क्रिया असतात. माणसाच्या अनेक क्रिया या 
गुंतागुंतीच्या नि उच्च स्तरांवरच्या असतात. तसेच, असा काही 
प्रतिसाद द्यायचा किंवा नाही याची निवड व्यक्‍ती करीत असते. 
म्हणजे प्रतिसाद हे ऐच्छिक असू शकतात. 
त्यामुळे प्रश्न असा उभा राहतो की, अशा प्रकारच्या 
ऐच्छिक प्रतिसादरूपी वर्तनात कसा वदल घडवून आणता 
येईल? अमेरिकन मानसशास्त्रज्ञ एडवर्ड धॉर्नडाईक याने 
प्राण्यांवरील केलेल्या आपल्या प्रयोगांतून या प्रश्नाचे उत्तर 
शोधून काढले. त्याने एक महत्त्वाचे तत्त्व दिले. ते म्हणजे, 
वर्तताला बळकटी आणण्याचे तत्त्व (ताल! ण 
!शंषरठिरटा]९॥). १८९८ सालच्या त्याच्या प्रयोगातील 
निष्कर्ष पुढे म्हणजे वर्तनवादी विचारसरणी वॅटसनने 
मांडल्यानंतर अतिशय उपयुक्त ठरले. त्याच्या या प्रयोगात, 
भुकेल्या मांजरीला एका पेटीत कोंडून ठेवण्यात आले, आणि 
तिने त्यातून आपली सुटका करवून घेतल्यानंतरच तिला 
(वक्षीस म्हणून ठेवलेले) अन्न प्राप्त झाले. थॉर्नडाइकने असे 
दाखवून दिले की पेटीतून सुटण्यासाठी विविध प्रयत्न मांजर 
करीत असे. यत्न-प्रमाद पद्धतीने ती आपल्या सुटकेचा मार्ग 
शोधून काढत असे. अशाप्रकारे, आपला प्रश्न आपण सोडविणे 


मराठी या विकास : महाराष्ट्राचा विकास 
अनुक्रमणिका राज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे 
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आणि यातूनच मानसिक पातळीवर प्रश्न सोडविण्यासाठी 
लागणारे धागे जुळवणे, याला थॉर्नडाईक “शिकण्याची प्रक्रिया' 
म्हणून संबोधतो. प्रश्न सोडविण्याची क्षमता प्राप्त करणे म्हणजे 
शिकणे, अशी शिक्षणावावत नवी दृष्टी त्याने दिली. त्याने 
असेही दाखवून दिले की ज्या जुळणीमधून समाधानकारक 
उत्तर मिळते त्याची पुनरुक्ति केली जाते ([.99/ ० लील). 
अर्थात धॉर्नडाइकपेक्षाही, धॉर्नडाइकच्या तत्त्वांना आकार 
देण्याचे श्रेय स्किनर या मानसशास्त्रज्ञानाला दिले जाते. 

स्क़रिनरने थॉर्नडाईकच्या प्रयोगात सुधारणा केली. 
.त्याने कवुतराला पेटीत ठेवल्यावर अशी किल्ली समोर ठेवली 
की जी पुन्हा पुन्हा चोचीने दावून अन्नाचा हवा असलेला ट्रे 
मिळविता यायचा. आणि एकदा कवुतराला ही युक्ती कळली, 
की ते त्याची पुनरावृत्ती करू शकत असे. याचा अर्थ असा की 
कवुतराला हवी तेव्हा कळ दावून प्रतिसाद केव्हाही मिळवता 
यायचा आणि त्याला हव्या तेवढ्या वेळा तो मिळवता यायचा. 
ही स्वेच्छा प्रतिक्रिया होती (लछथद्या ल्यातआपाष्ट). अशा 
प्रकारच्या अनेक प्रयोगांती स्किनरने वागणुकीविषयीच्या काही 
सर्वसामान्य तत्त्वांची मांडणी केली. अर्थात, आता, केवळ 
नैसर्गिक प्रतिक्रियांवर अवलंवून नसलेली ही तत्त्वे 
मनुष्यासहीत वेगवेगळया प्राण्यांच्या, आणि वेगवेगळ्या 
वर्तनांच्या संदर्भात स्किनरने प्रमाणित केली. माहिती - ज्ञान 
आणि त्यातून उत्पन्न होणारे वर्तन यांच्यासंदर्भात निश्‍चिती 
असेल तर ते विशिष्ट वर्तन आत्मसात झाले की, त्यासाठी 
लागणारी ज्ञानाची तयारी झाली आहे, असे गृहित धरता येऊ 
लागले. 

शिक्षणात आता खूप निश्‍चितता येऊ शकली. 
शिक्षणाची व्याख्या निश्‍चित झाली. 'वर्तनातील अपेक्षित वदल 
म्हणजे शिक्षण' अशा व्याख्येच्या पायावर आता शिक्षणाची 
व्यवस्था उभी करता येऊ लागली. विद्यार्थ्याला एका एका 
पायरीने पुढे नेता येणे शक्‍य झाले. पुनरावृत्ती करून ज्ञान 
वळकट करत्ता येऊ लागले. पुनरावृत्तीसाठी घोकंपट्टी 
करण्यापासून ते उत्तरे तोंडपाठ आणि गृहपाठ करायला 
लावण्यापर्यंतची तंत्रे शिक्षणात स्थिर झाली. वर्तनवादी 
दृष्टिकोणातून शाळांचा व्यवहार जेव्हा चालतो तेव्हा तेथे 
शिक्षकाचे स्थान मध्यवर्ती असते. त्याला अपेक्षित असा 
वर्तनवदल त्याने विद्यार्थ्यांमध्ये घडवून आणायचा असतो. 
त्यामुळे ज्ञानाचा प्रवाह हा शिक्षकाकडून विद्यार्थ्याकडे असा 
एकदिशेने जातत असतो. शिक्षक विद्यार्थ्याला ज्ञान आत्मसात 
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करायला प्रेरित करीत असतो; त्यासाठी उत्तेजना उभ्या करतो 
नि विद्यार्धी त्याला कोणता प्रतिसाद द्यायचा ते शिकतात. 
प्रश्नोत्तरे पाठ करून परीक्षा पास करतात. यासाठी बक्षीसे 
(२०३४८ दणिव्थाशा) व शिक्षा (८४०४८ 
"हगाणि०41९11) अशा गोष्टींचा वापर केला जातो. परीक्षांना 
अंतिम महत्त्व प्राप्त होते. | 

आजची शालेय व्यवस्था आणि वर्गातील 
शिक्षणपद्धती ही अशी वर्तनवादी तत्त्वज्ञानाने प्रभावित अशी 
पद्धती आहे. 


शिक्षणविषयक रचनावादी विचारसरणी 

ज्या काळात माणसाच्या मनःप्रवृत्तीचा अंदाज घेणे 
हे प्रत्यक्ष मेंदूमधील घडणाऱ्या घटना तपासून करणे शक्य 
नव्हते, त्या काळात, माणसाच्या वर्तनाकरवी त्याच्या 
मनोव्यापारांपर्यंत पोचण्याचा प्रयत्न केला गेला; आणि या 
दिशेनेही शिक्षणाचे शास्त्र बरेच पुढे गेले. 

परंतू विसाव्या शतकाच्या उत्तरार्धात ज्ञानग्रहण- 
विषयक खूपच वेगळया अंगांनी नवनवे संशोधन 
मानसशास्त्रात होऊ लागले. आकलनविषयक (€०९एया) 
नवे विचार पुढे येऊ लागले; आणि वैचारिक स्तरावर तरी 
वर्तनवादाला आव्हान दिले जाऊ लागले. शिक्षणातील 
परिवर्तनाची स्वप्ने पाहणाऱ्यांनी इतिहास समजावून घेणे 
अगत्याचे आहे. 


ज्ञानउत्पत्तिशास्त्राचा नवविचार 

वर्तनवादी विचारसरणीला छेद देणारा आणि 
त्यामागील ज्ञानप्राप्तीच्या संकल्पनेलाच आव्हान देणारा स्विस 
मानसशास्त्रज्ञ (मूळचा प्राणीशास्त्रज्ञ) जीन पियाजे (१८९६- 
१९८०) हा होय. शरीरविज्ञानावर आधारलेला असा 
ज्ञानग्रहणाचा सिद्धांत (38101081०8) 0९०४ ० ]ता०॥1८१2७) 
देऊन त्याने मानसशास्त्रात एक नवा विचारप्रवाह आणला. 
पियाजेच्या या विचारप्रणालीला ज्ञानउत्पत्तिशास्त्र (0९1000 
शांभधा००९४) असे संबोधले जाते. प्रत्यक्षात ज्ञाननिर्मिती 
कशी होते, आणि प्रत्येक मूल आपल्या ज्ञानाचा विकास कसा 
करते, याचा शोध घेण्यासाठी त्याने स्वतःच्या तीन मुलांच्या 
वाढीचा अगदी सूक्ष्म नोंदी ठेवून अभ्यास केला. 

याचबरोबर बुद्धिमापनाच्या क्षेत्रात पायाभूत काम 
करणारा विने आणि त्याचा सहकारी सायमन यांच्या 


"८१ 


पॅरीसमधील प्रयोगशाळेत वुद्धिमान कसोट्यांमधे विद्यार्थ्यांनी 
ज्या चुका केलेल्या होत्या, त्या चुकांचे विश्‍लेषण करताना, 
पियाजेला, त्यात वयानुरूप अशा काही संरचना आढळल्या. 
एकाच वयोगटातील मुले सामान्यतः एकाच प्रकारच्या चुका 
करतात, हे जेव्हा दिसून आले तेव्हा शारीरिक वय, व त्या 
वयापर्यंतचा शारीरिक विकास यांचे वौद्धिक विकासाशी काही 
नाते असावे असे त्याला वाटले; आणि पुढे सुमारे अर्धशतक 
त्याने याचा शोध घेण्यात घालविले. 

मानवी वर्तनावावतची जी काही तत्कालीन 
स्पष्टीकरणे होती ती पियाजेला अत्यंत अपुरी वाटली; 
वालकाच्या ज्ञानग्रहणाची प्रक्रिया समजावून घ्यायला ती पुरेशी 
वाटली नाहीत. त्यातही विशेषतः मानसशास्त्रात यासाठी 
अवलंवलेला यांत्रिक दृष्टिकोण त्याने स्वीकारला नाही. 

जन्मल्यापासून मुलाची शिकण्याची प्रक्रिया सुरू 
होत असते. ती पुढे अखंड चालू राहते. नवनवीन गोष्टी 
आत्मसात करण्याची वालकाची जैविक-शारीरिक क्षमता 
जसजशी वाढते, तसतसे मूल अधिकाधिक शिकत जाते. या 
शिकण्यासाठी तसतशी तयारी वालकाच्या मेंदूमध्ये होत जाते. 
वालक आपले आपणच भोवतालच्या जगाची ओळख करून 
घेते, आजूवाजूच्या व्यक्तींचा, वस्तूंचा परिचय करून घेते. 
टप्प्याटप्प्याने तो परिचय वाढवत नेते, आणि अशा तऱहेने 
आपल्या ज्ञानाची रचना मूल आपली आपणच करीत जाते. ही 
ज्ञानग्रहणाची प्रक्रिया बालकाच्या अंतर्गत कसकशी घडत जाते, 
याचे स्पष्टीकरण करण्याचा प्रयत्न पियाजेने केला आहे. 

मुले आपली आपण शिकत असतात कारण, ती 
निसर्गतःच कृतिशील असतात; तद्वतच, आपल्या विकासाचा 
मार्गही ती आपला आपणच आखत असतात. हा विकासमार्ग 
'"एकदिशा' मार्ग असतो. व्यक्‍्तिनिष्ठतेकडून वस्तुनिष्ठतेकडे, 
मूर्ताकडून अमूर्ताकडे जाणारा, समग्रतेकडून त्याच्या सुट्या 
भागांकडे जाणारा आणि सोप्या सुगम गोष्टींकडून गुंतागुंतीच्या 
कठीण गोष्टींकडे जाणारा असा असतो. 

बालकाविषयीचे म्हणजे त्याच्या बौद्धिक विकासा- 
विषयीचे विश्लेषण करीत असताना पियाजे, 'वैश्‍विक बालका 
ची (ए॥1॥1४९५४। (1!0) कल्पना मांडतो. याचा अर्थ असा की 
त्याचे हे विश्‍लेषण - विवेचन सर्वच बालकांना सामान्यपणे लागू 
पडते. स्थळ-काळ-वर्ग-वंश-लिंगभेद अशा कोणत्याच बाबींमुळे 
बालकाच्या विकासमार्गात बदल होत नसतो. पुढे पियाजेने 
विकांसाचे टप्पे स्पष्ट केले आहेत; आणि जगातील प्रत्येकच 
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बालक या टप्प्यांमधून पुढे पुढे जात असते असे दाखवून दिले 
आहे. वैश्विक बालकाच्या ज्ञानग्रहणाच्या प्रक्रियेविषयी बोलणे 
म्हणजे सर्वच बालकांच्या नैसर्गिक ज्ञानग्रहण प्रक्रियेविषयी 
निदान करणे होय. 

बालकाला जन्मजात मिळालेली ज्ञानेंद्रिये, करमेद्रिये, 
शिकण्याची क्षमता नि ऊर्मी यांच्या सहाय्याने आजूबाजूच्या 
वातावरणाशी बालकाच्या सतत क्रिया-प्रतिक्रिया चालू असतात 
आणि त्यांतून बालकाच्या मनात काही बौद्धिक संरचना तयार 
होत जातात. बालक जेव्हा एखादा अनुभव प्रथमतःच घेते - तो 

अनुभव एखाद्या व्यक्तीचा, दृश्याचा, घटनेचा, कोणताही 
असेल तेव्हा, त्याची विशिष्ट अशी प्रतिमा (5लाहया) 
बालकाच्या मनात उमटते. हे विविध माहितीचे परस्परसंवंधित 
घटित असते. हे वालकाचे त्या वस्तू-व्यक्‍तीचे 'ज्ञान' असते. या 
ज्ञानाच्या विकासात दोन प्रक्रिया अनुस्युत असतात. जेव्हा 
एखादा नवीन अनुभव घेतला जातो तेव्हा तो आधीच्या 
प्रतिमेशी ताडून पाहिला जातो. जुळवून घेतला जातो. आधीच्या 
प्रतिमेत तो जिरवला जातो (५ ८००॥॥०१४॥०॥) पुन्हा नवनवे 
अनुभव अशाप्रकारे आधीच्या प्रतिमांशी (5०181119) ताडून 
पाहून घडणाऱ्या प्रक्रियांतून एकावर एक अशी ज्ञानाची रचना 
होत जाते. (१091801). अशी जी ज्ञानाची रचना होते ती 
म्हणजे बुद्धिमत्ता असते, असें पियाजेचे म्हणणे आहे. याच 
संदर्भातून पियाजेने संतुलनाची (९4॥॥७॥॥॥) संकल्पना 
मांडली आहे. वातावरणाशी झालेल्या संपर्कातून येणारा प्रत्येक 
अनुभव व्यक्‍तीच्या मानसपातळीवर चाललेल्या वौद्धिक क्रिया- 
प्रतिक्रियांमध्ये एक प्रकारचे असंतुलन निर्माण करतो, आणि 
मग जुळवणूक (॥५५३11118॥01) किंवा घडवणूक 

(4०००10१801) या अंतर्गत प्रक्रियांतून पुन्हा एक समतोल 

अवस्था निर्माण होते. शैक्षणिक दृष्ट्या ही संकल्पना खूप 

महत्त्वाची आहे. काही मुले तार्किक गणिती बुद्धिमत्तेच्या क्षेत्रात 

वेगाने पुढे सरकतात तर काही मुले मागे पडतात, याचे 

स्पष्टीकरण पियाजेच्या संतुलनाच्या प्रक्रियेत आढळून येते. 

या बुद्धिमत्तेचा म्हणजे बुद्धीचा विकास कसकसा 
पायरी पायरीने होत जाते हे, पियाजेने, वयोमानानुसार 
असणाऱ्या चार अवस्थांच्या मांडणीने सांगितले आहे. 

१. संवेदनकारक अवस्था ($ह्या5०-१॥०णि 
$182७) - वयाच्या दुसऱ्या वर्षापर्यंतची ही अवस्था. या 
अवस्थेत बालक आपल्या कमेंद्रियांच्या सहाय्याने भोवतालच्या 
वातावरणाशी देवाण-घेवाण करीत असते; व मिळणाऱ्या 
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अनुभवांतून जगाविषयीच्या संकल्पना वांधत जाते; जगाची 
ओळख करून घेत जाते. हे सर्व कार्य अर्थातच प्रामुख्याने 
भाषापूर्व अवस्थेतील बौद्धिक कार्य असते. या अवस्थेच्या 
अखेरच्या काळात मूल भाषा आत्मसात करू लागते. 

२. क्रियापूर्व अवस्था (0८००810181 51826) - 
दोन पासून वयाच्या सहाव्या-सातव्या वयापर्यंतची छै अवस्था 
व्यक्‍तीच्या शिक्षणाच्या दृष्टीने सर्वात महत्त्वाची अवस्था असते. 
कारण, पियाजेच्या म्हणण्यानुसार, ज्याला आपण 'विचार' 
(1॥००४॥॥) म्हणतो, तो या अवस्थेत अस्तित्वात येतो. मुले 
पहिल्यांदाच अदृश्य, न पाहिलेल्या गोष्टींच्याही मानसप्रतिमा 
तयार करू लागतात. ही गोष्ट पुढील काळातील वौद्धिक 
विकासाच्या दृष्टीने जेवढी महत्त्वाची आहे, तेवढी महत्त्वाची 
आणखी एक गोष्ट आहे; ती म्हणजे या .वयात विगमनात्मक 
विचार (0८१॥८॥४८1८॥5०॥॥॥) करता येत नसतो. प्रौढांपेक्षा 
असणारे असे हे फार मोठे वेगळेपण आहे. वालकाने जशी 
पाहिली जशी जाणवली तशीच ती वस्तू किंवा घटना त्याच्या . 
विचारात उमटते. या वयातील वालक आत्मकेंद्री 
(22००८1८) असते, त्यामुळे त्याचा विचार हा त्याच्यापासून 
सुरू होऊन त्याच्याचपर्यंत येऊन पोचतो. विशिष्टाकडून 
विशिष्टाकडे अशीच त्याची गती असते. (ग815त॥ट॥४€ 
॥॥॥२॥.१) 

३. मूर्तक्रियात्मक अवस्था (518९0 01 टणाटाट(९ 
00९४॥शग्रा$) - वय वर्षे ७ ते ११ ही वयोवस्था मागील 
अवस्थेइतकीच महत्त्वाची असते; कारण, या वयात मूल प्रत्यक्ष 
अनुभवांचे रूपांतर अमूर्त संकल्पनांमधे किंवा तार्किक 
विचारांमधे करू लागते; कारण, त्यांना आता विगमनात्मक 
तार्किकतेचा वापर करता येऊ लागतो. चिन्हांकित भाषा, 
प्रतिके या बाबीचे आकलन होते. त्यांचा उपयोग करता येतो. 
आत्मकेंद्रितता कमी होऊन मूल अधिक सामाजिक बनते, 

अधिक वास्तवतेकडे झुकते. 

४. औपचारिक क्रियात्मक अवस्था (]ठणा81 
0५४५8 91826) - वय ११ ते १५. आता अधिक अमूर्त 
पातळीवरील शक्यतांचा विचार करत्ता येतो. अमूर्त पातळीवर 
तार्किक विचार करण्याची क्षमता पक्की होते. अमूर्त स्तरावरून 
प्रश्न सोडविण्याची क्षमता वाढते. विगमनात्मक - निगमनात्मक 
विचारांची तार्किकता परिणत होऊ लागते. बौद्धिक स्तरावरील 
विचारांची ही सर्वात वरची पातळी असते. 

पियाजेच्या म्हणण्यानुसार, बालकाची शारीरिक, 
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बौद्धिक, भावनिक वाढ ही अशी विशिष्ट वयाशी संबंधित 
असते; आणि वयाच्या थोड्याफार फरकाने, पण सर्वच मुले या 
अवस्थांतून जात असतात. एवढेच नव्हे तर, एका अवस्थेतील 
तयारी पूर्ण झाल्याशिवाय दुसऱ्या अवस्थेत ती शिरत नाहीत; 
एकदम उडी मारून ती पुढे जात नाहीत. 

एका अवस्थेतून दुसऱ्या - म्हणजे अधिक वरच्या - 
अवस्थेत शिरण्यासाठी चार घटकांचा मेळ आणि परस्पर 
सहयोग आवश्यक असतो. एक, परिपक्वता, शारीरिक वाढ व 
मानसिक वाढ आणि मूल ज्या अवस्थेत आहे ती अवस्था; दोन, 
बाह्य वातावरणाशी संपर्कात येणाऱ्या वस्तू व घटनांशी निविद्ध 
असे कृतिशील अनुभव; तीन, सामाजिक अभिसरण किंवा 
इतरांशी - विशेषतः इतर समवयस्क मुलांशी संपर्क आणि चार, 
वरील तीनही वावी एकत्र आणण्याची संतुलनाची प्रक्रिया, की 
जिच्यामधून प्रतिमांची निर्मिती म्हणजेच ज्ञानग्रहणाची प्रक्रिया 
घडून येते. पियाजेच्या “ज्ञानउत्पत्तिशास्त्रा' नुसार ज्ञान म्हणजे 
एखादी निर्मित अशी 'साठा” करण्यायोग्य वस्तू नाही तर ती 
एक नैसर्गिक 'प्रक्रिया' आहे; त्यामुळे साहजिकच तिचे स्वरूप 
स्थिर घटकाचे (5151८) असे नाही तर ते प्रवाही (9/15111८) 
असे आहे, असे म्हणता येईल. त्यामुळे शिकण्याची प्रक्रिया ही 
सातत्याने चालणारी, सतत ज्ञाननिर्मिती करणारी प्रक्रिया 
ठरते; निम्नस्तरावरून उच्चस्तरावर जाण्याची तिची दिशा 
आहे. माणसाची ज्ञाननालसेची उपजत असलेली भूक 
भागविणारी प्रक्रिया म्हणजे शिकण्याची प्रक्रिया आहे. आणि या 
प्रक्रियेत सततच्या कृतीला, कृतीतून वाह्य मानवी नि भौतिक 
संपर्काला, संपर्काकरवी जमा केलेल्या अनुभवांना पायाभूत 
असे स्थान आहे. 

'मुले प्रौढांसारखा विचार करीत नाहीत' या 
पियाजेने दिलेल्या सैद्धांतिक विचाराविषयी, आईन्स्टीनने असे 
उद्‌गार काढले आहेत की, "हे इतकं साधं (तत्त्वज्ञान) आहे 
की, केवळ अफाट प्रतिभेच्या माणसालाच हे सुचू शकेल.” मुले 
प्रौढांसारखा विचार करीत नाहीत हे सत्य, हा विसाव्या 
शतकातील एक महान शोध मानायला हवा, त्याने, एकीकडे, 
जगातील प्रत्येक मुलाला न्याय मिळणार आहे तर दुसरीकडे, 
त्याच्यामुळे सबंध शिक्षणाचा पायाच वदलून जाणार आहे. 
आज मुलांनी प्रौढांसारखं वागावं असं पालकांना, शिक्षकांना, 
शाळा व्यवस्थापकांना वाटत असतं. प्रौढांपेक्षा वेगळी वागत 
असलेली मुले चुकताहेत, वेशिस्त आहेत, आज्ञाधारक नाहीत 
अशा दोषांची झूल मुलांवर चढविली जाते. वास्तविक मुले 


८३ 


बेशिस्त नसतात, त्यांनी सदैव आज्ञाधारक असण्याची गरज 
नसते आणि चुकण्याचा तर त्यांचा जन्मसिद्ध हक्कच आहे, ही 
जाण आपल्याला पियाजे देतो. जीन पियाजेच्या फार पूर्वी 
रूसोने म्हटले होते की, 'अगदी शहाणीसुरती माणसंसुद्धा, मुलं 
शिकण्याच्या कोणत्या अवस्थेत आहेत याचा विचार न करता, 
माणसाला काय काय माहीत असायला हवं यावर लक्ष केंद्रित 
करतात. ते नेहमीच बालकामधील प्रौढाचा शोध घेत जातात, 
मात्र प्रौढ होण्यापूर्वीचे वालक कसे असते याचा विचार करीत 
नाहीत.” 

रूसोचे हे विधान गंभीरपणे घेण्याची संधी 
तत्कालीन समाजाने घालविली कारण, त्यावेळी हे विधान 
स्वप्नाळू वाटले होते. आज दोनशे वर्षानंतर जेव्हा पियाजे 
सांगतोय की, 'मुलं प्रौढांसारखा विचार करत नाहीत त्यावेळी 
त्याला वळकट सैद्धांतिक आधार आहे. “आपल्याला आता 
असे आढळून आले आहे की, शिक्षण ही काही शिक्षकाने 
करावी अशी गोष्ट नाही, तर आपल्या भोवतालच्या परिसराशी 
कृतिशील संबंध ठेवण्याच्या अनुभवांतून, मूल, ते आत्मसात 
करते. शिक्षकाचे काम वोलणे हे नाही, तर विद्यार्थ्यासाठी तयार 
केलेल्या खास वातावरणात, विविध सांस्कृतिक <पक्रम 
करण्यासाठी, हेतूपूर्ण योजनांची मालिका तयार करणे हे त्याचे 
काम आहे.” मादाम माँटेसोरीवाईंनी तत्कालीन मानसशास्त्र, 
आरोग्यशास्त्र, शरीरविज्ञान, वंशशास्त्र अशा अनेक शास्त्रांचा 
पडताळा पाहून आणि प्रत्यक्ष, लहान मुलांच्या शिक्षणाचे प्रयोग 
करून काढलेले हे उद्गार सुमारे शंभर वर्षापूर्वीचे आहेत. 
(मॉटेसोरीवाईंच्या विचारांना प्रत्यक्षात उतरवण्याची संधी मात्र 
गिजुवाई वधेका, तारावाई मोडक, सरलादेवी साराभाई व त्यांचे 
अनेक सहकारी यांनी घेऊन प्रत्यक्ष प्रयोग, प्रशिक्षण, प्रचार, 
प्रसार अशा मार्गांनी शैक्षणिक परिवर्तनाची एक चळवळ 
भारतात - विशेषतः गुजरात नि महाराष्ट्रात - उभी केली. तीही 
आता क्षीण झाली.) रूसोप्रमाणेच माटेसोरींनी जी काही 
शिक्षणप्रक्रिया मांडून ठेवली आहे तिला आता आजच्या 
मानसशास्त्रीय नि मज्जाशास्त्रीय संशोधनांचा बळकट आधार 
मिळाला आहे. 

त्यामुळे आता तरी ही संधी घेण्याचा आपण 
गंभीरपणे विचार करू या; अन्यथा शाळाशाळांमधील त्या 
लहानग्या विद्यार्थ्यांच्याच भवितव्याला धोका आहे आणि 
त्यांच्यापासून घडलेल्या भावी समाजालाच धोका आहे. 

पियाजेच्या या बालविकासाच्या अवस्था शालेय 
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शिक्षणाशी जोडून, शिक्षणरचना कशी असावी याचा एक ढाचा 
ठरवता येऊ शकतो. यासाठीच किंबहुना, जरा अधिकच 
विस्ताराने पियाजेचे विचार याठिकाणी मांडले आहेत. अर्थात्‌ 
पियाजेने, मूल हे प्रौढांपेक्षा वेगळे असते हे एक सत्य सांगितले. 
आणि त्याचबरोवर ते वेगळे म्हणजे नेमके कसे असते, त्याच्या 
ज्ञानग्रहणाच्या प्रक्रियेत किती नि कोणकोणते घटक समाविष्ट 
असतात, आणि वालकाचा विचार मध्यवर्ती ठेवून शिक्षण केले 
जावे, अशी एक दिशाही त्याने शिक्षणातील लोकांना देऊन 
ठेवली आहे. 
या दिशेने वाटचाल करायची तर आपली 
विचारशिदोरी आणखी भरून देणाऱ्या दोन वावी आपण लक्षात 
घ्यायला हव्यात. एक आहे, गेल्या पंधरा-वीस वर्षांमध्ये झालेले 
मेंद्ूविषयक संशोधन आणि दुसरी आहे ती बुद्धिमत्तेच्या 
संदर्भात नव्याने झालेली सैद्धांतिक मांडणी. या दोन्ही घटनांना 
फार मोठा शैक्षणिक अर्थ आहे, म्हणून त्याचा आढावा घेणे इष्ट 
ठरणार आहे. 
ज्यावेळी वर्तनवादी विचारसरणीचा जन्म झाला, 
त्याचा व्यापक प्रसार नि स्वीकार झाला त्यावेळी मानवी मेंदूच्या 
चलनवलनाविषयी पुरेशी माहिती उपलब्ध झालेली नव्हती. 
त्यामुळे मानसशास्त्राच्या नि म्हणून शिक्षणशास्त्रांच्या प्रांगणात 
'मेंदूपासून वर्तनापर्यंत' अशी मांडणी न होता 'वर्तनाकडून 
मेंदूकडे' अशी मांडणी करावी लागली. आता मात्र चित्र पालटू 
शकते. मेंदूचे संशोधन करणाऱ्या मज्जाशास्त्रात आणि मग 
त्याकरवी मानसशास्त्रात अनेक नवी संशोधने होऊन, 
माणसाच्या शिकण्याच्या प्रक्रियेविषयी अधिक अधिकृत 
माहिती उपलब्ध आहे. त्याचा शिक्षणविषयक विचारांवर आणि 
व्यवहारांवर असर होणे अगदी साहजिक आहे. जगातल्या 
अनेक राष्ट्रांनी तसा तो करवून घेण्यास आणि त्या अंगांनी 
शिक्षणात मूलभूत परिवर्तन करायला देखील सुरूवात केली 
आहे. शिक्षणाला नवा आशय देणाऱ्या या मेंद्रविषयक 
संशोधनातील केवळ काही तुकडे येथे मांडले आहेत; तसेच, 
आपल्या दृष्टीने अधिक महत्त्वाचे असणारे, या संशोधनांचे 
शैक्षणिक पर्यवसान मांडण्याचा प्रयत्न केला आहे. 


मज्जाशास्त्रातील संशोधन आणि शिक्षण 

माणसाच्या मेंदूविषयी व त्याच्या कार्याविषयीचे 
आकर्षण शास्त्रज्ञांना नेहमीच होते. परंतु प्रत्यक्ष मेंदूच्या 
अंतर्गत रचनेचे फोटो काढण्याचे तंत्र विकसित झाले ते क्ष- 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


किरण (>»-189) तंत्र अवगत झाल्यानंतर. १९०७ साली 
प्रथमतः वेगवगळया कोनांतून घेतलेले एक्स-रे फोटो एकत्र 
करून मेंदू, एकसंध पाहण्याचा प्रयत्न झाला. या तंत्राला एक्स- 
रे काँप्युटेड टोमोग्रॅफी (€1) असे म्हणतात. त्यानंतर 
रक्‍तामधून काही रेडिऑअँक्टीव्ह सवस्टन्स टोचून खास 
कॅमेऱ्याने फोटो घेतले गेले. या तंत्राला पॉझिट्रॉन एमिशन 
टोमोग्रॅफी (721) म्हणतात. संगणक तंत्राचा शोध 
लागल्यानंतर मात्र इतर क्षेत्रांप्रमाणेच या क्षेत्रातही क्रांतिकारक 
वदल झाले. १९८० साली विकसित झालेले मॅग्नेटिक रेझोनन्स 
इमेजिंग (]॥२1]), मॅग्निटोएन्सिफॉलॉजी (॥॥४), सिंगल 
फोटोन एमिशन काँप्युटेड टोमोग्रॅफी (50201) अशी नवनवी 
तंत्रे विकसित होऊन मेंदू कार्यरत असताना मेंदूचे फोटो घेणे 
शक्य झाले. मेंदूतील वेगवेगळी कार्य करणारे वेगवेगळे भाग 
आता स्पष्ट होऊ लागले. फोटो इमेजिंगच्या तंत्रामुळे मेंदूच्या 
कार्याविषयी आणि अगदी जन्मापासून वालपणात कसकसे 
वदल मेंदूत होत जातात याविषयी स्पष्टता होऊ लागली आहे. 
तसेच वालकाच्या शिकण्याचा नि मेंदूतील पेशींच्या कार्याचा 
कसकसा संबंध आहे हे आता उलगडू लागले आहे. 

जन्मतःच प्रत्येक बालकामध्ये अक्षरश: कोट्यावधी 
न्यूरॉन्स-पेशी असतात. परंतू त्यांना कार्यरत करण्यासाठी 
लागणारी बांधणी जन्मापूर्वी पूर्ण झालेली नसते. आणि ती 
वयाच्या आठव्या वर्षापर्यंत पूर्ण होतही नाही. किंवहुना म्हणूनच 
माणसाचे मूल अनेक वर्षे अनेक गोष्टींवावत परावलंवी असते. 
आणि जन्मानंतर जसजसे मूल शिकत जाते तसतसे त्याचे 
परावलंवित्व कमी होत जाते. (इतर प्राण्यांमध्ये त्यांच्या 
पिल्लांचे परावलंवित्व असे दीर्घकालाचे नसते, कारण 
जन्मापूर्वीच मेंदूची वांधणी वऱ्याच अंशी पूर्ण झालेली असते. 
माणूस मात्र यावावतीत प्राण्यापेक्षा वेगळा असतो.) या पेशींची 
कार्यक्षमता अफाट असते आणि वालक जसजसे दैनंदिन 
जीवनात विविध अनुभव घेत जाते तसतशी पेशींची वांधणी 
घडून येते नि पेशी कार्यरत होतात, वळकट होत जातात. ज्या 
प्रकारचे अनुभव एखाद्यास आजिवातच प्राप्त होत नाहीत 
त्याप्रकारच्या कार्यासाठी लागणाऱ्या पेशी कार्यरत न होता 
नाहीशा होतात. उदाहरणार्थ, असे म्हटले जाते की, जगामध्ये 
अस्तित्वात असलेल्या हजारो भाषांमधून सुमारे शंभर स्वर 
अस्तित्वात आहेत. नवजात बालकाला या सर्व स्वरांचे ज्ञान नि 
वापर करण्याच्या क्षमता त्यांच्या मेंदूतील पेशीत असतात. 
परंतु मूल ज्या घरात जन्म प्या घरातील ।आणि 


"इर अ” 
-ऐञर्यओा अंत, 
-करखगघरचिळजचञ, 


रक त तदला, 
-पफबशमररळ 


ज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे 


*समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


आजूवाजूच्या वातावरणातील भाषा जेव्हा ते आत्मसात करू 
लागते, तेव्हा त्या भाषेत असणारे सर्व स्वर सहजतेने आत्मसात 
करू लागते, त्याचबरोबर ज्या भाषांचे शब्द त्याच्या कानावरही 
कधी पडत नाहीत, त्या भाषांतील विशिष्ट स्वर उच्चारण्याची 
- उपजत असलेली वरीचशी क्षमता आपोआपच नाहीशी होते. 
कालांतराने मोठेपणी ती नवी भाषा शिकताना त्यातील स्वरांचे 
सूक्ष्म उच्चारभेद करायला खूप कठीण जाते. 

ज्या पेशींना सराव मिळत नाहीत त्या नाहीशा 
होतात. प्रोढांपेक्षा लहान वालकाच्या मेंदूमध्ये जवळजवळ 
दुप्पट न्यूरॉन्स पेशी असतात. पुढे अशाप्रकारे त्या कमी कमी 
होत जातात. 

पियाजेने जी ज्ञानग्रहणाची प्रक्रिया सांगितली आहे 
त्यात अनुभवांना खूप महत्त्व दिले आहे. इथे, त्याचे आणखी 
एक महत्त्व लक्षात येते. अनुभवांच्या खाद्यानेच पेशींचे पोषण 
होत असते, त्यांची परस्परांशी होणारी जोडणी वळकट होत 
असते, आणि ज्ञानग्रहणाच्या क्षमताही अनुभवाने समृद्ध केल्या 
जात असतात. अनुभवांच्या प्रमाणात पेशींचे जाळेही कार्यक्षम 
होते. प्रत्येक नवीन अनुभवावरोवर मेंदूतील जाळ्यात तत्संवंधी 
वदल होऊन या त्यांच्या जाळ्याची संरचना वदलते. 

ज्याप्रमाणे वालकांच्या मेंदूला अनुभवांचे खाद्य 
सतत मिळायला हवे, तद्वतच त्यांच्या अवयवांची सतत 
हालचाल होत राहणे, हे डावा नि उजवा मेंदूचा भाग - म्हणजे 
त्यातील पेशी - यांच्या परस्पर सहयोगासाठी आवश्यक असते. 
लहान मुले स्वभावतःच हालचालखोर असतात; आणि त्यांना 
सतत गप्प वसून ठेवले नाही, शाळांतील वाकांमध्ये तासन्‌ तास 
जखडून ठेवले नाही तर, साधारणपणे पाचव्या वर्षापासून 
होणारे उजव्या-डाव्या मेंदूतील चलनवलन परिणामकारक 
रीतीने होत जाते व पुढे ९-१०-११-१२ वर्षापर्यंत हा परिणाम 
कायमस्वरूपी घडून येतो. अमूर्त विचार प्रक्रियेसाठी हे घडणे 
आवश्यक असते. शाळांमधून शिकत असताना, मुलांना 
हालचालींची मोकळीक ठेवली, त्यांच्या उठण्या-वसण्यावर 
उगाच शिस्तीची बंधने लादलेली नसली तर बालकांचे मन 
अभ्यासावर चांगल्या रीतीने केंद्रित होते. त्यामुळे चांगल्या 
शाळा वर्गांमधील वाकांचे अडसर दूर करू लागल्या आहेत . 

स्मृती (1०1107) ही सुद्धा विकसित होणारी गोष्ट 
आहे. असे म्हटले जाते की साधारणपणे पंधराव्या वयाला 
मानवी मेंदूत एकाचवेळी सात घटक लक्षात ठेवण्याची क्षमता 
असते. आणि यासाठी आधीच्या काळात मेंदूची या दिशेने वाढ 
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होत जावी लागते. साधारणतः तिसऱ्या वयाला एक घटक 
(018 1॥६11017/ 5090९) स्मृतीची क्षमता असते. आणि दर 
दोन वर्षाला एक एक घटक स्मृतीची क्षमता वाढत जाते. यामुळे 
सातव्या वयापर्यंत तीन आणि नवव्या वर्षांपर्यंत चार, अशी ही 
स्मृती वाढत जाते. त्यामुळे या वयांमधील मुलांच्या शिक्षणात 
पाठांतरावर जोर देणे आणि त्या त्या वयाला योग्य असतील 
त्यांपेक्षा अधिक स्मृतिक्षमतांसाठी परीक्षा द्यायला लावणे योग्य 
नसते. अनेक शिक्षणतज्ज्ञांनी या स्मृतिविकासास पोषक 
ठरणारी अशी स्वयंशिक्षणाची अनेक साधने मात्र शोधून 
काढली आहेत. उदाहरणार्थ, सामान्यपणे पाचव्या-सहाव्या 
वयापर्यंत मुले एकाच वेळी दोन गुणवैशिष्ट्यांच्या आधारावर 
(रंग आणि आकार किंवा आकारमान इ.) वर्गीकरण करू 
शकतात; त्यामुळे या क्षमतांची दखल घेणारे आव्हानात्मक 
खेळ, शैक्षणिक साधने मुलांसमोर ठेवली जातात. याच वयाला 
साधारणपणे, लिहिणे-वाचणे सुरू करणे इष्ट असते. कारण, 
शरीरातील सूक्ष्म स्नायू (मनगटामधील सहा स्नायू) मेंदूमधील 
डाव्या-उजव्या भागांचे परस्पर सहकार्य, स्मृतिक्षमतेची तयारी, 
डोळ्यांमधील नजर केंद्रित करण्याची क्षमता या सर्व गोष्टींची 
पूर्वतयारी नीटपणे झालेली असते. साधनसंपन्न वालवाडीत 
स्वयंशिक्षणाच्या साधनांवर खेळलेली मुले कोणी न शिकवताही 
लिहा-वाचायला शिकतात ही फारसे आश्चर्य करण्याची वाव 
नाही. 

बालकाच्या ज्ञानग्रहणाच्या प्रक्रियेत असे काही 
कालावधी प्रत्ययाला आले आहेत की त्या विशिष्ट कालावधीत 
विशिष्ट बाबींच्या ज्ञानाची रचना वेगाने नि प्रभावीपणे होते. 
साहजिकच हे विशिष्ट कालावधी (यांना तांत्रिक भाषेत 
*संधींची गवाक्षे' - पातल्फञ णा ०॥००॥७॥४ -- असे 
म्हणतात.) हेरून, त्या विशिष्ट बाबींच्या विकासासाठी 


. आवश्यक असे कृतिशील अनुभव प्राप्त करून द्यायचे 


असतात; घरांतून नि शाळांतून तशा संधी भरभरून पुरवायच्या 
असतात. उदाहरणार्थ, मज्जाशास्त्रज्ञानी असे दाखवून दिले 
आहे की, मूल २ ते ४ महिन्याचे असते तेव्हा नजर स्थिर 
करणाऱ्या त्याच्या मेंदूतील पेशी कार्यान्वित होऊ लागतात; 
आठव्या महिन्यापर्यंतचा काळ हा याबाबतीतील उच्चकालावधी 
असतो. आणि पुढे वयाच्या दुसऱ्या वर्षापर्यंत ही क्षमता 
पूर्णत्वाला जाते. मात्र बौद्धिक विकासाप्रमाणेच यासाठीही 
कृतिशील अनुभव देण्याची गरज असते. दुसरे उदाहरण 
भाषेचे. भाषा चांगल्या रीतीने आत्मसात होण्याचा कालावधी 
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असतो तो साधारणपणे पावणेदोन वर्षांपासून ते तीन साडे-तीन 
वर्षांपर्यंत. सामान्यपणे तीन-साडेतीन वर्षाचे मूल बऱ्यापैकी 
*“भाषाप्रभू' झालेले असते. या कालावधीत बालकाच्या 
भाषाशिक्षणाकडे जाणीवपूर्वक लक्ष पुरवायचे अतृते. मूल भाषा 
शिकते ते अंतर्गत प्रेरणेने, उत्स्फूर्तपणे. नोम चॉम्स्की म्हणतो 
त्याप्रमाणे, वालकाच्या ठायी भाषेचे व्याकरण आत्मसात 
करण्याची क्षमता तर उपजतच असते. मेंदूच्या रचनेत, ब्रोका 
विभागात त्याची क्षमता असणाऱ्या पेशी या कालावधीत 
कार्यक्षम होतात. अशावेळी बालकाला भाषा शिकण्यासाठी 
बाह्य प्रेरणेची खूपच गरज असते. कारण, भाषा ही पूर्णतः 
सामाजिक गोष्ट आहे, आणि समाजसंपर्काशिवाय भाषा 
आत्मसात करता येत नाही. भाषा शिकण्यासाठी तीन गोष्टींची 
आवश्यकता असते, एक, भाषा ऐकणे, दोन, भाषा वोलून 
पाहणे, आणि तीन, कृती-वस्तू-व्यक्‍्ती घटना अशांच्या मूर्त 
अनुभवांची अर्थपूर्ण भाषेसाठी प्राप्ती. संवंधित प्रौढांची 
जवाबदारी असते ती या अनुभवांच्या संधी जाणीवपूर्वक 
पुरविण्याची. त्यासाठी पालकांना आणि वालवाडी- 
अंगणवाडीतील शिक्षिकांना हे ज्ञान आणि त्यासंवंधातील 
कौशल्य असण्याची गरज असते. अर्थात हे भाषाशिक्षण 
वेगवेगळया अंगांनी वयाच्या सातव्या-आठव्या वर्षापर्यंत 
चालूच असते. त्यामुळे सुचवावेसे वाटते ते असे की प्राथमिक 
शाळेत, चौथीपर्यंत शाळांमधील अधिकतम वेळ हा भाषा- 
शिक्षणासाठी द्यायला हवा. आणि भाषाशिक्षणाची भिस्त केवळ 
एका क्रमिक पुस्तकावर टाकू नये." केवळ वाचण्याच्या 
संधींपेक्षाही मुलांना अधिक, कितीतरी अधिक संधी, 
बोलण्याच्या, अभिव्यक्तीच्या मिळाल्या पाहिजेत. जे जे मुले 
आत्मसात करतात ते ते बोलल्याने पक्के होते. बोलल्याने 
केवळ बोलता येते असे नव्हे, तर बोलण्याने, कल्पनाशक्तीला 
प्रेरणा मिळते, बोलल्याने धीटपणा अंगी येतो, बोलण्याने 
भावनांचे विरेचन होते, बोलण्याने दुसऱ्याशी सहकार 
करण्याची क्षमता वाढते, बोलण्याने, विचारशक्ती विकसित 
होते. शिवाय मानसशास्त्रज्ञ व्यागोटस्की म्हणतो त्याप्रमाणे 
भाषा हे विचार करण्याचे अत्यंत प्रभावी असे साधन आहे. 
आपण विचार करतो तो भाषेकरवी आणि विचार लिहून वा 
बोलून व्यक्‍त करतो तोही भाषेकरवी. त्यामुळे सुशिक्षित 
होण्याचे भाषा हेच एकमेव आणि अत्यंत प्रभावी साधन आहे 
आणि जगात हवेसारख्या पसरलेल्या ज्ञानाच्या विश्वात प्रवेश 
करण्याचे तेच प्रमुख साधन आहे. त्यामुळे केवळ लिहिता 
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वाचता येणे म्हणजे भाषा येणे नव्हे, भाषेला असलेल्या सर्व 
सांस्कृतिक संदर्भासह भाषा आत्मसात होणे हे महत्त्वाचे आहे. 
आणि अशी सर्वतोपरी भाषा आत्मसात करण्याचे सर्वात 
चांगले वय आहे ते दहा-वारा वर्षांपर्यंतचे वय. या वयातील 
शिक्षणाची संपूर्ण रचनाच भाषाभिमुख असली पाहिजे. कारण, 
भाषा हेच इतर कोणतेही विषय शिकण्याचे प्रभावी साधन 
आहे. मुंबईतील होमी भाभा विज्ञान शिक्षण केंद्राने, प्राथमिक- 
माध्यमिक शाळांतील मुलांना गणित-विज्ञान हे विषय कठीण 
का जातात, याचा जेव्हा शोध घेतला तेव्हा त्यांना त्याचे कारण 
मुलांना भाषा नीट येत नाही, यामध्ये आढळले. 

अत्यंत अल्पवयात किंवा वालवाड्यांतून अथवा 
प्राथमिक शाळांतून, मातृभाषेवरोवरच इंग्रजीसारखी परकी 
भाषा शिकण्याचा जो एक गोंधळाचा प्रश्न निर्माण झाला आहे, 
त्याचे, अलीकडच्या मेंदूविषयक संशोधनाच्या सहाय्याने थोडेसे 
विवेचन करणे इष्ट ठरेल असे वाटते. (यापूर्वी वेगळयासंदर्भात 
याचा उल्लेख येऊनही गेला आहे.) 

मेंदूविषयक संशोधनाचा एक निष्कर्ष असा की, 
भाषा शिकण्याचा जो अत्युच्च कालावधी असतो (साधारणपणे 
पावणे-दोन, दोन .वर्षापासून ते तीन-साडेतीन वर्षांपर्यंत आणि 
पुढेही साधारणपणे आठ वर्षांपर्यंत) त्या कालावधीत मुले 
केवळ एकच नव्हे तर अनेक भाषाही वेगाने आत्मसात करू 
शकतात. ज्या ज्या भाषा सतत त्यांच्या कानांवर पडतात, 
डोळयांना दिसतात, त्या त्या भाषिकांशी संपर्क येऊन, 
बोलायला मिळतात, त्या त्या भाषा मुले वेगाने आत्मसात 
करतात. थोडक्यात ज्या ज्या भाषा त्यांच्या दैनंदिन जीवनात 
हरघडी ऐका-वोलायला मिळतात त्या त्या भापा आपोआप 
आत्मसात होतात. कारण, अशा भाषा आत्मसात करण्याच्या 
क्षमता त्यांच्या मेंदूमध्ये उभ्या असतात. 

परंतू, अशा प्रकारे भाषा 'आत्मसात' होणे वेगळे 
आणि भाषा 'शिकणे' वेगळे. भाषा वातावरणातून जेव्हा येते 
तेव्हा ती सहजपणे आत्मसात होते, आणि भाषा जेव्हा 
शिकविली जाते तेव्हा ती प्रयत्नपूर्वक शिकावी लागते. एवढेच 
नाही तर, परकी भाषा जेव्हा अशी शिकून शिकायची असते 
तेव्हा ती, एका भाषेकरवी दुसरी भाषा शिकण्याची गोष्ट ठरते; 
आणि मग ती येण्यासाठी पहिली भाषा तरी पक्की आत्मसात 
झालेली अशी असावी लागते. अन्यथा, जे पालक आणि 
शिक्षक - शाळा आणि निर्णय घेणारे मंत्री, जे पहिली भाषा नीट 
आत्मसात न होता, दुसरी भाषा शिकवण्याचा अट्टहास धरतात 
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तेव्हा मुलांची स्थिती, ज्याला' इंग्रजीत (1]ए०1-1015) असे 
म्हणतात, तशी होते. हीही भाषा नाही आणि तीही नाही, अशी 
स्थिती होते. उदाहरणार्थ, मराठी भाषिक पालक आपल्या 
पाल्याला इंग्रजी यावे म्हणून त्याच्याशी मराठी वोलणे टाळतात, 
त्याला मराठी वाचू देत नाहीत; एवढेच नाही तर, त्याला 
मराठीत बोलण्यासही मना करतात. परिणामतः स्वभाषेचा 
सरावच नसल्याने त्या भाषेत केवळ बोलणेच नव्हे तर त्या 
भाषेतील अफाट शब्दसंग्रहापासून ते आपल्या पाल्याला दूर 
ठेवतात, त्या त्या भाषेतील सांस्कृतिक श्रीमंतीपासून दूर 
ठेवतात, त्या भाषेत करावयाच्या अभिव्यक्‍तीपासून दूर 
ठेवतात आणि याचमुळे मुलांची विचारशक्ती, स्वतंत्र 
विचारशक्‍तीच खुंटते. अशी मुले सामान्य व्यवहार करतात पण 
खोलवरचे प्रश्न सोडविण्याच्या मागे असलेले विचारप्रक्रियेचे 
संचितच हरवून वसतात. सामाजिक संपर्कही क्षीण करतात. 
मॅक्सिन वर्नसन यांनी मौज वार्षिकाच्या एका अंकात (दिवाळी 
२००३) एका लेखात म्हटल्याप्रमाणे, स्वभाषेपासून दूर जाणारे 
विद्यार्थी, स्वतःच्या भोवतालच्या समाजाचे प्रश्न आकलन 
करून घेण्यासही असमर्थ ठरतात. त्यांचे या अशा वास्तव 
प्रश्नांशी काही देणे-घेणे नसते. पर्यायाने हे विद्यार्थी प्रश्नांच्या 
सोडवणूकीत सहभागी होण्याऐवजी हे. प्रश्न तीव्र 
करणाऱ्यांच्याच मालेत जाऊन वसतात. असे विद्यार्थी 
समाजपरिवर्तनाच्या कोणत्याही विधायक वा संघर्षात्मक 
चळवळींच्या दृष्टीने निरुपयोगी ठरतात. हे सामाजिक दूरत्व 
निर्माण करण्याशी जर शिक्षणाच्या माध्यमाच्या निवडीचा असा 
संबंध असेल तर भाषेविषयीचा विचार हा शिक्षणातील एक 
आघाडीचा प्रश्न ठरतो असे मला वाटते. 


बहुविध बुद्धिमत्तांचा विचार 

मज्जाशास्त्रीय नि मानसशास्त्रीय संशोधनांतून 
अलीकडेच प्रत्ययाला आलेल्या एका, आणि अतिशय 
महत्त्वाच्या गोष्टींचाही उल्लेख करायला हवा. आता असे 
लक्षात आले आहे की, आजवर जी समजूत आपण उराशी 
धरून ठेवली आणि जिच्या आधारावर वर्गातील शिक्षणातील 
विषमताही सोसली, तशी बुद्धिमत्ता ही “एक', आनुवांशिक नि 
अपरिवर्तनीय अशी गोष्ट नाही. तर, बुद्धिमत्ता या अनेक 
असतात, आणि प्रत्येकाला जन्मतच म्हणजे उपजतच या 
बुद्धिमत्तांच्या कमी-अधिक प्रमाणांचा एक विशिष्ट असा पट 
प्राप्त झालेला असतो. महत्त्वाची गोष्ट अशी की, माणसाच्या 
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चेहऱ्याप्रमाणेच हा वुद्धिमत्तांचा पटही प्रत्येकाचा वेगळा असतो. 
याचा अर्थ असा की कुणाला भाषिक बुद्धिमत्ता तीव्रतेने प्राप्त 
झालेली असेल तर कुणाला आंतर-व्यकती बुद्धिमत्ता. कुणी 
व्यक्‍ती-अंतर्गत बुद्धिमत्तेने भारलेला असेल तर कुणी 
निसर्गविषयक बुद्धिमत्तेने प्रेरित असेल. प्रत्येकाला जो काही हा 
विविध बुद्धिमत्तांचा पट प्राप्त होतो, त्यात सर्वच बुद्धिमत्ता 
असतात, पण त्यांची तीव्रता कमी-अधिक असल्यामुळे, व्यक्‍ती 
कोणत्या बुद्धिमत्तेते ओळखली जाईल, किंवा कोणत्या 
बुद्धिमत्तेच्या अंगाने साऱ्या जगाची ओळख करून घेईल, हे त्या 
त्या बुद्धिमत्तांच्या तीव्रतेने ठरेल. बुद्धिमत्ता जेवढ्या विविध 
तेवढे ज्ञानग्रहणाचे किंवा जग जाणून घेण्याचे दृष्टिकोण 
वेगवेगळे आहेत. पण, एक गोष्ट, आपण शिक्षणातील लोकांना 
लक्षात घ्यायला हवी की, शालेय वर्गात कुणीही 'ढ' नसतो. 
एखादा एखाद्या विषयात*हुषार असतो तर दुसरा कुठल्यातरी 
दुसऱ्या विषयात 'ढ' असतो. आणि हा दुसरा, त्याला 
मिळालेल्या बुद्धिमत्तेच्या क्षेत्रात हुषार असतो, तर अन्य 
कुठल्यातरी बुद्धिमत्तेच्या क्षेत्रात 'ढ' असतो. त्यामुळे केवळ 
विशिष्ट अशाच म्हणजे तार्किक-गणिती नि भाषिक 
बुद्धिमत्तेच्या आधारावर उभी राहिलेली शिक्षण व्यवस्था 
काहींना पुढे जायची संधी देते तर ती काहींना मात्र चक्क 
नाकारते. कारण, या शिक्षणव्यवस्थेने हे लक्षातच घेतलेले नाही 
की, प्रत्येकाला म्हणजे प्रत्येकाच्या बुद्धिमत्तेला साजेसे असे 
शिक्षणाचे विविध मार्ग अस शकतात, आणि तसे मिळाले तर 
'प्रत्येकजणच हुषार आहे, प्रत्येकजणच बुद्धिमान आहे. 

वर्नार्ड व्हॅन लियर फौंडेशन (द हेग, नीदरलँडस्‌) 
या संस्थेने १९७९ साली, 'द हार्वर्ड ग्रॅज्युओेट स्कूल ऑफ 
एज्युकेशन' ला पाचारण केले ते, माणसात असलेली बीजरूप 
शक्ती नि तिचा उपयोग, याबाबतच्या शास्त्रीय माहितीच्या 
सद्यस्थितीचा आढावा घेण्यासाठी. हा अभ्यास 'झीरो प्रॉजेक्ट' 
या नावाने करण्यात आला. मानवातील अव्यक्त शक्‍तींबाबत 
प्रॉजेक्टने विविधांगी दृष्टिकोण स्वीकारला. त्यांनी, इतिहास, 
तत्त्वज्ञान, सर्व नैसर्गिक व सामाजिक शास्त्रे यांचा धांडोळा 
घेतला. या प्रकल्पांतर्गत अभ्यासाचा पहिला अहवाल, हॉवर्ड 
गार्डनर यांनी, आपल्या 'फ्रेमस्स ऑफ माईड' या ग्रंथाद्वारे 
१९८३ साली प्रसिद्ध केला. यात मुख्यतः माणसाच्या बौद्धिक 
शक्तीचा विचार करण्यात आला. हा अभ्यास मानसशास्त्रीय 
मज्जाशास्त्रीय संशोधन, जीवशास्त्रीय संशोधन आणि 
वेगवेगळया संस्कृतींमधील ज्ञानाचा वापर व विकास यांवर 
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आधारलेला आहे. 'फ्रेम्स' मध्ये गार्डनरने, वुद्धिमत्तेच्या 
पारंपारिक संकल्पनेपासून फारकत घेतली आहे. वुद्धिमत्ता ही 
एक सर्वसामान्य अशी माणसाची क्षमता असून, ती प्रत्येकाला 
कमी-अधिक प्रमाणांत लाभलेली असते, ही आजवरची कल्पना 
नाकारून, गार्डनरने, अशी भूमिका मांडली की, मानवी वुद्धीचा 
पुरेसा वेध घ्यायचा असेल तर आपल्याला अधिक व्यापक नि 
सार्वत्रिक अशा मानवी क्षमता विचारांत घ्याव्या लागतील. 
गार्डनरने याच ग्रंथात 'वुद्धिमत्ते' ची व्याख्या 
करण्याचा प्रयत्न केला. पुढे 'मल्टिपल इंटलिजन्सेस-द थिअरी 
इन प्रॅक्‍टिस या आपल्या १९९३ सालच्या ग्रंथात गार्डनर यांनी 
आपली व्याख्या सुधारून घेतली. तर पुनश्च: १९९९ सालच्या 
आपल्या 'इंटलिजन्स रिफ्रेम्ड' या ग्रंथात त्यांनी' अधिक 
सुधारित अशी 'वुद्धिमत्ते' ची व्याख्या सादर केली आहे. “प्रश्न 
सोडवणूकीसाठी किंवा विशिष्ट संस्कृतीत काही मूल्य 
असलेल्या अशा वस्तूनिर्मितीसाठी, विशिष्ट संस्कृतीच्या 
चौकटीत कृतिशील करता येईल अशी, माहितीवर प्रक्रिया 
करणारी जैव मानसिक वीजरूप क्षमता म्हणजे वुद्धिमत्ता 
होय.” अशी ही व्याख्या आहे. म्हणजेच, एक, वुद्धिमत्ता ही 
जैव-मानसिक अशी वीजरूप क्षमता आहे; दोन, ही क्षमता 
मिळालेल्या माहितीवर प्रक्रिया करीत असते; तीन, ही प्रक्रिया 
विशिष्ट संस्कृतीच्या चौकटीत कृतिशील केली जाते; आणि 
चार, यामुळे, वस्तूनिर्मिती किंवा प्रश्न सोडवणे अशी कार्ये 
घडून येतात. 
गार्डनर यांच्या मते, वुद्धिमत्ता म्हणजे, पाहता येईल 
किंवा संख्येत मोजता येईल अशी वस्तू नाही; तर ती मेंद्रमधील 
बीजरूप अशी क्षमता आहे. तिला चालना देता येईल किंवा 
नाही आणि देता येत असेल तर कशी, हे, विशिष्ट संस्कृतीत 
कशाला महत्त्व आहे यावर, तसेच, यासाठी कितपत संधी 
आहेत आणि मुख्य म्हणजे, त्याविषयीचा व्यक्तीचा (अथवा 
कुटुंबाचा, शिक्षकाचा वा अन्य कोणत्या ) निर्णय झाला आहे 
की नाही, यावर अवलंबून आहे. 
गार्डनरचे या विविध बुद्धिमत्तांचे आठ प्रकार नमूद 
केले आहेत, त्यांचा उल्लेख यापूर्वी केलेलाच आहे. 
या सिद्धांताचा दावा असा आहे की, प्रत्येक 
प्रकारची बुद्धिमत्ता ही इतर वुद्धिमत्तांपेक्षा वेगळी असते; 
मेंदूमधील तिचे स्थान अलग असते. तसेच, एखाद्याला प्राप्त 
झालेली एखादी बुद्धिमत्ता ही दुसऱ्या कुठल्यातरी बुद्धिमत्तेच्या 
कौशल्यातून प्राप्त करता येत नाही. मात्र, त्याला जी बुद्धिमत्ता 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


प्राप्त झालेली असेल ती त्याची सवलता असून तिच्या 
सहाय्यानेच ती व्यक्ती जगाची ओळख अधिक नेटकेपणाने 
करू शकते. मात्र, एखादे विशिष्ट काम करताना एकाच वेळी 
अनेक वुद्धिमत्तांचा समन्वय करून ते काम निपटता येईल. 

आज, गार्डनर व त्यांचे सहकारी शालेयपूर्व 
वयाच्या मुलांच्या वौद्धिक प्रवृत्तीचे मूल्यमापन करण्याच्या 
नवीन पद्धती आणि साधने विकसित करीत आहेत. त्यांचे 
गृहित असे की, लहान मुलांच्या व्यक्तिगत वलस्थानांचा 
(उपलब्ध वुद्धिमत्तांचा) नि उणीवांचा (उपलब्ध नसलेल्या 
वुद्धिमत्तांचा) अंदाज हा त्यांना खेळताना वा कामात मग्न 
असताना पाहून, त्यांचे अवलोकन करून घेता येतो. अर्थातच, 
सर्व प्रकारच्या वुद्धिमत्तांच्या अभिव्यक्तीला वाव मिळेल, 
त्यातून त्यांचा कल व्यक्‍त होईल अशा संपन्न वातावरणातच हे 
करता येईल. अशा प्रकारच्या प्रयोगांच्या व अभ्यासांच्या 
आधारे व्यक्तिगत शैक्षणिक संधी नि त्यांचे विविध पर्याय यांना 
पुढे वाव कसा द्यायचा हे ठरविता येईल, असे गार्डनर यांचे मत 
आहे. त्यांच्या या संदर्भातील सर्वच पुस्तकांतून या वहुविध 
वुद्धिमत्तांच्या सिद्धांतांचा आधारे, कोणत्याही शिक्षण 
परिस्थितीमध्ये वापरता येईल असा ढाचा देण्याचा प्रयत्न केला 
आहे. त्यांनी या सिद्धांतांचा विचार मध्यवर्ती ठेऊन, अनेक 
शाळांमध्ये प्रयोग करून, शिक्षणाच्या अंगानेच सैद्धांतिक नि 
उपयोजित विचार बांधण्याचा प्रयत्न चालविला आहे. 


मज्जा-मानसशास्त्रीय संशोधन व शिक्षणविषयक तत्त्वे 
मेंदूविपयक उपलब्ध संशोधनातील जे तुकडे येथे 
दिले आहेत, त्यापेक्षाही कितीतरी अधिक प्रमाणात शिक्षणाला 


उपयुक्त असे संशोधन झाले आहे. त्यातून निदान तीन मुद्दे 
ठळकपणे जाणवतात. 


एक, एकूण शिक्षणात आठ-नऊ वर्षांपर्यंतचे 
शिक्षण, म्हणजे वालशिक्षण नि प्राथमिक शिक्षण हे स्तर सर्वात 
जास्त महत्त्वाचे आहेत. 


दोन, या वयातील मूल ज्या. शाळांतून जात असेल, 
त्या शाळा शास्त्रशुद्ध पद्धतींनी नि स्वयंशिक्षणाच्या शैक्षणिक 
साधनांनी संपन्न अशा असाव्या लागतील; आणि 


| तीन, या वयांतील मुले शाळांपेक्षाही अधिक वेळ 
या निगडीत असल्यामुळे, घरातील पालकांचे, पाल्यांच्या 
क्षणाविषयीचे शिक्षण आवश्यक आहे. जशा वालकेंद्री शाळा 
हव्यात, तशी बालकेंद्री घरेही असावु णा :'आज अडचण 


-ऐञर्ञा 


-करगघर चेस” 
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अशी आहे की आजच्या कोणत्याही स्तरावरील कोणत्याही 
प्रकारच्या शिक्षणात, उद्याला पालक म्हणून जी भूमिका जवळ 
जवळ प्रत्येकालाच करायची असते, तिची तयारी करून घेणारी 
अशी ज्ञान-कोशल्यांची वेगमी पुरविली जात नाही; त्यामुळे 
पालक प्रवोधन करणाऱ्या 'पालकशाळा' या अनिवार्य आहेत. 

मेंदूविषयक संशोधन, वुद्धिमत्तांविषयीचा शैक्षणिक 
सिद्धांत आणि पियाजेचा मूल कसे शिकते याची प्रक्रिया 
सांगणारा विचार, यांच्या आधारावर, लहान वयातील 
शिक्षणाविषयीची काही तत्त्वे येथे मांडता येतील. तसेच या 
तत्त्वांच्या आधारावर जी नवी शिक्षणरचना आकार घेऊ शकते 
तिचेही वर्णन करता येईल. 


शिक्षणविषयक काही तत्त्वे 

१) मेंदूविषयक नव्याने जी जाण आपल्याला आली 
आहे, तीवरून एका गोष्टीला नव्याने दुजारा मिळाला आहे. ती 
म्हणजे, विशेषकरून वाल्यावस्थेत, ज्ञानसंपादनाच्या प्रभावी 
प्रक्रियेसाठी 'अनुभवां' चे स्थान फार मोठे, किंवहुना अनिवार्य 
असे आहे. कृतिशील अनुभव हाच, म्हटले तर, आकलन 
प्रक्रियेसाठी कळीचा मुद्दा आहे. 

२) मेंदूमधील पेशींची विशिष्ट वांधणी किंवा 
संरचना पुरेशी नाही; तिच्यातील विविध क्षमतांच्या केंद्रांना 
सतत उत्तेजित ठेवतील असे ज्ञानेंद्रियांचे नि मानस प्रतिमा 
निर्मितीचे अनुभव, अगदी वालपणापासून देण्याची 
आवश्यकता आहे. तसे दिले गेले तर क्षमता विकास पावतात. 
आणि न दिल्यास, म्हणजे वापर न केल्यास त्या क्षमता गळून 
पडतात. 

३) मेंदूचे कार्य एखाद्या यंत्राप्रमाणे होत नाही. 
त्यातील वेगवेगळी केंद्रे नि त्या केंद्रांची मज्जातंतूंची विशिष्ट 
जाळी, स्वतंत्रपणे कार्यन्वित होत असतात. आणि त्यातून 
वेगवेगळया वुद्धिमत्तांची किंवा क्षमतांची कार्ये चालू राहतात. 
त्यामुळे, एखादी मुलगी किंवा मुलगा विशिष्ट वुद्धिमत्तेच्या 
क्षेत्रात तेज आढळेल तर दुसऱ्या कुठल्या क्षमतेच्या वावतीत 


मंद असलेला जाणवेल. 

४) काही विशिष्ट क्षेत्रातील लहान वयातील 
कृतिशीलता इतर क्षेत्रांची कार्यक्षमता दुणावणारी ठरू शकेल. 
यावावत अजून अभ्यास होणे गरजेचे असले तरीही एक गोष्ट, 
सामान्यपणे सिद्ध झाली आहे ती अशी की, वालकांना लहान 
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वयात संगीताचे धडे दिले. एखादे वाद्य वाजवायला प्रवृत्त केले 
तर या सांगितिक अनुभवांचा चांगला परिणाम इतर 
वुद्धिमत्तांच्या विकासाबाबत दिसून येतो. 

५) भावनिक विकासाचे स्थान वालशिक्षणात 
महत्त्वाचे मानले पाहिजे. प्रेममय, सौहार्दाची वागणूक, 
सहकाराची भावना, परस्परांच्या भावनांशी एकरूप होणे, 
सहानुभूती, करुणा या गोष्टींचा मनःपटलावर होणारा परिणाम 
दीर्घकालीन असतो. साधारणपणे, दहा वारा संख्येपर्यंतच्या 
मुलांच्या गटातच अशा प्रकारचा भावनिक विकास प्रभावीपणे 
साधता येतो. 

६) सर्वच मुले विकासाच्या विविध टप्प्यांमधून 
अनुक्रमे जात असली तरीही, त्यासाठी त्यांना विकासानुरूप 
अनुभवांचा पुरवठा करावा लागतो, शिवाय वेगवेगळी मुले 
विकासाच्या वेगवेगळ्या टप्प्यांवर असताना, त्यांना द्यावयाचे 
अनुभव वेगवेगळे असावे लागतात. 

७) प्रत्येक वालकाला उपजत लाभलेल्या 
बुद्धिमत्तांचा पट वेगवेगळा असतो, आणि त्यांचा शोध घेणे हे 
वयाच्या सातव्या - आठव्या वर्षापर्यंत शक्‍य असते. ज्याला ज्या 
बुद्धिमत्ता तीव्रतेने प्राप्त झालेल्या असतात, त्या क्षेत्रांत काम 
करण्याचा त्याचा कल असतो, त्यांत त्याला गती असते आणि 
रसही असतो. 

८) लहान वयातच मुलांच्या सवलता नि निर्वलता 
ओळखणे फायद्याचे असते. सवलता ओळखून त्यानुसार त्याला 
कोणत्या प्रकारच्या अनुभवांची विशेष गरज आहे हे ठरवता 
येते, तर दुर्वलता माहीत झाल्याने, आवश्यक तर त्यांवर 
वेळीच उपाययोजना करता येते. 

९) शाळांतील एकच अभ्यासक्रम, एकाच पद्धतीने, 
एकाच वेळी सर्व विद्यार्थ्यांना शिकविणे, आणि त्या सर्वांचे 
एकाच वेळी, एकाच पद्धतीने मूल्यमापन करणे, ही गोष्ट 
विद्यार्थ्यांवर अन्याय करणारी आहे. तीत परिवर्तन करून, 
शिक्षणाचे सार्वत्रिकीकरण करायचे असेल तर शिक्षणाचे 
व्यक्तिविशिष्टीकरण करावे लागेल. 

१०) मूल संस्कृतीच्या विकासाच्या ज्या टप्प्यावर 
या जगात प्रवेश करते, त्या टप्प्यापर्यंतच्या संचित अशा 
सांस्कृतिक वावींचा लाभ आपसुखच त्याला मिळतो. तसेच, 
जन्मापासून विस्तारत जाणारे संवंधित व्यक्तींचे जग, 
बालकाच्या आकलन प्रक्रियेत महत्त्वाचा वाटा उचलत असते. 


रक १2 मड ग्‌ एऊॉ” टॅ 
-ऐओोर्ञओो र क्र ८-0: 
"कखगघरचळछड 
६ ] ल्न 


११) वालकाचे आजचे शिक्षण हे त्याच्या 
उद्यासाठीचे शिक्षण असते. त्यामुळे ते भावीकालाशी जोडलेले 
असते. बालकाच्या निसर्गदत्त बुद्धिमत्ता, आणि भावीकालातील 
त्याच्या अपेक्षित गरजा नि वदलती परिस्थिती यांचा मेळ 
घालूनच व्यक्‍तीशिक्षणाचा विचार करणे शक्य होते. , 

१२) शेवटी, फ्राईडने म्हटल्याप्रमाणे, हेही ध्यानात 
ठेवले पाहिजे की, बाल्यावस्थेतील पहिली पाच वर्षे वालकाच्या 
भावी आयुष्यावर निर्णायक परिणाम करणारी असतात; आणि 
नंतरच्या काळातील विरोधी घटनाही त्यात फारसा वदल करत 
नाहीत. वालशिक्षणाचा आजवरचा इतिहासही हेच सांगत 
आला आहे. 

या सर्वसामान्य तत्त्वांच्या आधारावर जी शिक्षणाची 
पद्धती साकल्याने ठरते तिला रचनावादी शिक्षणपद्धती असे 
म्हटले जाते. 

शिक्षण ही रचनावादी कृती आहे, हा रचनावादी 

शिक्षणपद्धतीचा गाभा आहे; तर मूल आपले आपण शिकत 
असते, हे संशोधनातून निघालेले जे सारभूत तत्त्व ते या 
शिक्षणविषयक दृष्टिकोणाचे गृहित आहे. मूल प्रौढांपेक्षा वेगळे 
असते, आणि म्हणून त्याची शिकण्याची धाटणीही वेगळी 
असते; अपूर्तापेक्षा मूर्त गोष्टींद्वारे शिकणे तसेच ऐकून 
शिकण्यापेक्षा पाहून नि करून शिकणे ही त्याच्यासाठी अधिक 
उपयुक्त ठरणारी पद्धती असते. अशा तऱ्हेच्या शिकण्यातून 
मुले जगाची ओळख करून घेत असतात; आशय शोधीत 
असतात. त्यामुळे ज्या ज्या अनुभवांचा आशय मुले शोधू पाहत 
आहेत अशा, त्यांच्या परिचयातील, त्यांच्या परिसरातील 
गोष्टींपासून शिकण्याची सुरूवात व्हावी लागते. स्वतःचा 
आशय स्वतःच निर्माण करणे, हा प्रत्येकाचा शिकण्याचा हेतू 
असतो; त्यामुळे दुसर्‍याने निर्माण केलेला आशय पढवून किंवा 
पाठ करून परिणामकारक शिक्षण होत नाही. शिक्षकाचे कार्य 
असे मुलांना पाठ करायला लावून शिकविण्याचे नाही. 
शिक्षकाने, विविध घटनांमधील परस्परसंवंध शोधण्यास 
विद्यार्थ्यांना प्रवृत्त केले पाहिजे. त्यासाठी, अर्थातच, शिक्षकाने 
आपल्या रूढ पद्धतीत बदल करून, मुलांना वोलायला, 
अभिव्यक्त करायला, स्पष्टीकरण करायला , विचार करायला, 
विश्लेषण करायला, अंदाज करायला शिकविले पाहिजे. तशा 
संधी शाळांतून निर्माण केल्या पाहिजेत. शिक्षण ही व्यक्‍ती- 
अंतर्गत घडून येणारी प्रक्रिया असल्यामुळे मूल्यमापन हाही 


*नवभारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


शिकण्याच्या प्रक्रियिचाच भाग असला पाहिजे. त्यानेच 
शिक्षणाचे यथार्थ मोजमाप होऊ शकते; विद्यार्थ्याला आपल्या 
शिक्षणाचा दर्जा नि पायरी कळायला त्याने मदत होते. 
रचनात्मक शिक्षणपद्धतीत मुख्य भर आहे तो विद्यार्थ्यांवर. 
शिक्षकावर नाही. शिक्षक हे येथे सहाय्यकाच्या भूमिकेत 
असतात. ते केवळ विद्यार्थ्यांना प्रश्नांचा शोध घ्यायला नि 
संकल्पनांचे ज्ञान मिळवायला उद्युक्त करतात, प्रेरणा देतात. 

शिक्षणाविपपीचा हा अलिकडच्या काळात 
बदललेला दृष्टिकोण हा आपल्याला अधिक चांगल्या 
शिक्षणाकडे घेऊन जाणार आहे; किंबहुना आता शिक्षणात 
परिवर्तन करून वर्तनवादी दृष्टिकोणाच्या जागी रचनावादी 
दृष्टिकोण अंगिकारल्याशिवाय आपण आजच्या शालेय 
शिक्षणाकडून फारशा अपेक्षा करू शकणार नाही. 


आतापर्यंत येथे मांडलेली भूमिका अशी आहे की, 

वर्तनवादी दृष्टिकोणातून अस्तित्वात आलेली शिक्षणपद्धती - 

शिक्षणव्यवस्था वदलून तिच्या जागी, रचनावादी दृष्टिकोणातून 

मांडली गेलेली, आणि जिला वळकट मानसशास्त्रीय - 

मज्जाशास्त्रीय संशोधनांचा आधार आहे अशी शिक्षणपद्धती - 

शिक्षणव्यवस्था, आणली पाहिजे. शालेय पातळीवरील 

शैक्षणिक परिवर्तनाचा हा अर्थ आहे. असे संपूर्ण शिक्षणाकडे 

पाहण्याचे परिप्रेक्षष वदलले तर आपण आजच्याच शैक्षणिक 

प्रश्नांकडे, म्हणजे त्यांच्या सोडवणुकीकडे वेगळया अंगाने पाहू 

शकतो. 

या भापणासाठी जो मर्यादित विषय मी समोर 

ठेवला आहे, त्या, मुलांच्या सुमारे चौदा वर्पांपर्यंतच्या 
शिक्षणाच्या म्हणजे वालशाळा नि प्राथमिक शाळांच्या संदर्भात 
भसणाऱ्या प्रश्नांच्या उत्तरांचा शोध घेण्यासाठी, आपण या 
नवसंशोधनाधारित दृष्टिकोणातून पाहू या. मला ठळकपणे 
जाणवणारा वालशिक्षणाविषयीचा प्रमुख प्रश्न असा, की 
अजूनही हे कमालीचे दुर्लक्षित शिक्षणक्षेत्र असून त्याचे मानवी 
जीवनात असलेले पायाभूत महत्त्वच सामान्यपणे समाजाला 
माहीत नाही. तर प्राथमिक शिक्षणातील तीन प्रश्न सर्वात 
महत्त्वाचे आहेत. ते म्हणजे, मुलांना शाळेत 'येती' करण्याचा 
प्रश्न, आल्यावर तेथे सतत काही वर्षे 'टिकती' करण्याचा प्रश्न 
आणि टिकल्यानंतर त्यांना 'शिकती' करण्याचा प्रश्न. हे 
तीनही प्रश्न एकत्रितरित्या 
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केलेल्या रचनावादी दृष्टिकोणातून केलेल्या शिक्षणातून प्राप्त 
होऊ शकतो. हे आणि याच्या अनुषंगाने उद्भवलेले प्रश्न 
अधिक सविस्तरपणे विचारात घ्यायला हवेत. 


वालशिक्षण विषयक प्रश्न 

वालशिक्षणावावतचा मूलभूत आणि सार्वत्रिक 
स्वरूपाचा प्र्न असा आहे की, वालशिक्षणाच्या शास्त्रशुद्धतेचा 
आणि दर्जाचा आग्रह धरणारे असे कोणतेच धोरण आज 
अस्तित्वात नाही. वहुसंख्य वालशाळा या प्राथमिक शाळेतील 
अभ्यासक्रमच खाली ओढून, ज्या वयात जे आणि ज्या पद्धतीने 
मुलांनी शिकू नये ते (अभ्यासक्रम) आणि त्या (औपचारिक) 
पद्धतींनीच शिकविण्याचेच काम करतात. त्यामुळे मुलांचे चक्क 
नुकसान केले जात आहे. शासनाच्या, शाळांच्या, शिक्षकांच्या 
या अज्ञानकटात पालकही फशी पडत आहेत. वास्तविक, 


एकीकडे, या ज्ञानक्षेत्रात .नेमके शास्त्रीय शिक्षण आणि 


त्यासाठी लागणाऱ्या उपयुक्‍त शिक्षणपद्धती व साधने सहज 
उपलब्ध आहेत. तर दुसरीकडे, या सर्वांपासून फारकत 
असणारा समाज या ज्ञानजलापासून वंचित राहत आहे. हे 
शिक्षण सर्वच वालकांपर्यंत कसे पोचवावे हा पहिला प्रश्न आहे, 
तर शाळांना शास्त्रीय रूप कसे द्यावे, शिक्षकांना प्रशिक्षणाचे 
महत्त्व कसे पटवून द्यावे आणि पालकांना, चांगले वालशिक्षण 
म्हणजे काय असते याचे वाळकडू कसे पाजावे हा, वालशिक्षण 
चळवळी समोरचा आणखी एक प्रश्न. हा सोडविण्यासाठी 
लागणारे कार्यकर्त्यांचे आणि समाजजागृतीचे वळही अलीकडेच 
उभ्या राहिलेल्या चळवळीकडे नाही. 


बालशिक्षणाकडे दुर्लक्ष 
भारतात आणि महाराष्ट्रातही वालशिक्षणाच्या 


शास्त्राकडे जवळजवळ पूर्णत: दुर्लक्ष होत असले तरी त्याचा 
एकूण इतिहास मात्र खूपच मोठा आहे. 

सहा-सात वर्षांपर्यंतचे वालकांचे वृय हे केवळ 
संवेदनशील असते, ते परावलंबी असते इतकेच महत्त्वाचे नाही 
तर ते आयुष्यभरच्या तयारीचे सर्वांत महत्त्वाचे वय असते, 
याची प्रखर जाणीव, इतिहासात, अनेक शिक्षणतज्ज्ञांनी दिलेली 
आहे. अडीच हजार वर्षांपूर्वी, प्लेटोने असे म्हणून ठेवले आहे 
की, अल्पवयीन मुलांना खास प्रशिक्षण घेतलेल्या व्यक्‍तीच्या 
हाती सोपवून, त्यांचे घरावाहेर शिक्षण करावे. सहा वर्षाच्या 
आतल्या मुलांना औपचारिक शिक्षण न देता अनौपचारिक 
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पद्धतीर्ने कृतिशील संधी देऊन त्यांचे शिक्षण करावे असे 
कोमेनिअसनेही (इ.स.१५९२ ते १६७०) म्हणून ठेवले आहे. 
अशाच कृतिशील शिक्षणाचा आग्रह लॉकनेही (इ.स.१६३२ - 
१७०४) धरला आहे. मुलाला वालशिक्षणात केंद्रस्थानी 
मानण्याचा सल्ला रूसोने (१७७१-१८५८) दिला आहे. 
प्रयोगशील पॅस्टॉलॉझी (१७४६-१८२७), मुले आपली आपण 
शिकत असतात नि त्यांना 'यत्न-प्रमाद' पद्धतीने शिकू द्यावे 
असा धडा आपल्याला देतो. तर त्याच्याच काळातील 
तत्त्वचिंतक कांट (१७२४-१८०४) मुलांच्या शिक्षणात मुलाचे 
“मूलपण' लक्षात ठेवण्याचा सल्ला. देतो. पॅस्टॉलॉझीच्या 
प्रयोगातून प्रेरणा घेऊन रॉवर्ट ओवेन (१७७१-१ ८५८) 
आपल्या कारखान्यातील मुलांसाठी 'वालकेंद्री' शाळा काढतो, 
तर पॅस्टॉलाझीचा दुसरा प्रत्यक्ष शिष्य फ्रेडरिक फ्रोवेल 
(१७८२-१८५२) मुलांच्या उपजत प्रवृत्तींना वळण देऊन नि 
निर्मितीक्षमतेला वाव देऊनच त्यांचा विकास करता येतो, असे 
ठामपणे प्रतिपादन करतो. एवढेच नव्हे तर यासाठी प्रत्यक्ष 
शैक्षणिक साधनेही विकसित करतो. मादाम माँटेसोरी (१८७०- 
१९५२) या तर शास्त्रीय वालशिक्षणाचे पूर्ण तत्त्वज्ञानच 
आपल्या हाती देतात. तसेच वालशिक्षणाचा शास्त्रीय 
व्यवहारही, त्याच्या वारकाव्यांसह नि साधनांसह मांडून देतात. 
आणि वालशिक्षणाच्या या दिग्गजांनी मांडलेल्या सिद्धांतांना 
अलीकडच्या काळातील मानसशास्त्र आणि मज्जाशास्त्र 
शास्त्रीय आधार पुरवून वळकटी आणतात. 

सहा - सात वर्षापर्यंतच्या वालकांचे शिक्षण अत्यंत 
शास्त्रशुद्ध पद्धतीने पण भारतीय संस्कृतीला साजेसे असे 
देण्यासाठी गिजुभाई वघेका (१८८५-१९३९) आणि तारावाई 
मोडक (१८९२-१९७३) यांनी कार्य आरंभले आणि 
अर्धशतकापेक्षाही अधिक काळ त्याचा पाठपुरावा केला. त्याचा 
प्रसार-प्रचार केला. (ताराबाई मोडक यांनी १९३३ साली सुरु 
केलेले शिक्षणपत्रिका हे मासिक अखंडपणे आजही चालू आहे. 
हे त्याचे एक्काहत्तरावे वर्ष आहे!) त्यांचा वारसा घेऊन आजही 
काही स्वेच्छाकार्य संस्था शास्त्रीय शिक्षणाचा आग्रह धरून 
प्रयोग, प्रशिक्षण, प्रसार, प्रकाशने आणि प्रत्यक्ष चळवळ 
(महाराष्ट्र वालशिक्षण परिषद) या मार्गांनी शास्त्रीय 
वालशिक्षण जनमानसात आणि शिक्षणव्यवहारात उतरवू पाहत 
आहेत. 

भारतात शिक्षणावर प्रामुख्याने सरकारचा कब्जा 
असला तरी अजूनपर्यंत शास्त्रीय बाजु शिक्षणाचा विचार आणि 


त. 8. 


त्यावर आधारित असा व्यवहार यांपासून सरकार अनेक योजने 
दूरच आहे. एवढेच नाही तर सरकारची गतीच उलटी आहे. 
भारतीय राज्यघटनेत पंचेचाळीसाव्या कलमात मोफत नि 
सक्वीचे शिक्षण देण्याची सूचना ही १४ वर्षांपर्यंतच्या 
मुलांबाबत आहे म्हणजे, यात सहा वर्षांपर्यंतचे वालशिक्षणाचे 
वय अनुस्यूत आहे. पण, अलीकडेच घटनादुरुस्तीने फक्त ६ ते 
१४ वयोगटाला शिक्षणाचा मूलभूत हक्क देण्याचा विचार केला 
गेला, आणि अगदी निर्दयपणे, सहा वर्षांपर्यंतचे वय दुर्लक्षित 
केले आणि घटनेतूनही वगळण्यात आले. शासनाला शिक्षण 
कळत नसल्याचा हा गंभीर दाखला. 
लॉर्ड कर्झन हा एकमेव व्हाईसरॉय असा होता की 
त्याने वालशिक्षणाचे महत्त्व ओळखून आपल्या कारकिर्दीत 
फ्रोबेलचे विचार आणि फ्रोबेलच्या शिक्षणपद्धती शाळा- 
शाळांतून आणण्याचा प्रयत्न शतकापूर्वी केला होता. सरकारला 
बालशिक्षणाचे महत्त्व सांगण्याचा प्रयत्न तर, भारतात आजवर 
निर्माण करण्यात आलेल्या जवळजवळ प्रत्येक शिक्षणविषयक 
समितीने केला आहे. राज्यसभेचे एक सदस्य वि.सी. सरवटे 
यांनी ऑगस्ट १९५५ मध्ये राज्यसभेत वालशिक्षण संवंधात 
ठराव आणला होता. यानंतर पहिल्या पंचवार्षिक योजनेच्या 
मसुद्यात तर असे म्हटले होते की, “आपल्या देशातील अज्ञान 
व दारिक्र्य या गोष्टी लक्षात घेता इतर देशांपेक्षाही येथे पूर्व 
प्राथमिक शिक्षण देणे अत्यंत जरुरीचे आहे.” सार्जंट समितीचा 
अहवाल (१९४४), जे.पी.नाईक एकसूत्रीकरण समिती 
(१९५८-६०), बालसंगोपन समिती अहवाल (१९६१-६२), 
केंद्रीय शिक्षण - कोठारी आयोग (१९६४-६६), गंगाशरण 
समिती (१९६८), शैक्षणिक साधने निर्मिती कृतीगट (१९६७- 
६९), राष्ट्रीय शैक्षणिक धोरण (१९८६), शालेय शिक्षण 
सुधार समिती (१९८४-८६), पंचायतराज मूल्यमापन समिती 
(१९८६), राममूर्ती आयोग (१९९०), प्राथमिक शिक्षण 
आयोग (१९९०), प्राथमिक शिक्षणाचे सार्वत्रिकीकरण 
कार्यगट अहवाल (१९९२-९३), यशपाल समिती (१९९२- 
९३). या सर्व समित्यांनी भारतात बालशिक्षणाचे असलेले 
तात का केले आहे, आणि त्यासाठी शिफारसी केल्या 
जून १९५७ मध्ये नियुक्‍त पाणंदीकर 
समिती'ने तर, चार खूपच महत्त्वाच्या तमीळ योानन 


“नवभारत? शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


पर्यवेक्षक यांनी संयुक्तपणे वालशाळांची तपासणी करावी. 

३. ग्राह्य खर्चाच्या ३३.५० टक्के अनुदान 
बालशाळांना दिले जावे. 

४. पूर्व प्राथमिक शिक्षकांच्या प्रशिक्षण केंद्राचा दर्जा 
प्राथमिक प्रशिक्षण केंद्राच्या समान असावा. 

या आणि अशा प्रकारे सर्वच समित्यांनी 
बालशिक्षणाबावत त्याचे महत्त्व सांगून त्याविषयी शिफारसी 
केलेल्या आहेत. परंतु सरकारने नेहमीच त्या दुर्लक्षिल्या आहेत. 


महाराष्ट्र शासन व बालशिक्षण 

महाराष्ट्रात बालशिक्षणासाठी सरकारला अनुकूल 
करून घेण्याचे काही ठळक प्रयत्न झाले आहेत. 

ताराबाई मोडक यांनी जानेवारी १९५२ मध्ये, 


तत्कालीन मुंबई राज्याच्या विधानसभेत वालशिक्षणविषयक 


ठराव आणण्याचा अयशस्वी प्रयत्न केला होता. १९५० ते 
१९५७ या काळात, सरकारमान्य असा वालअध्यापन 
शिक्षणक्रमही अस्तित्वात होता. पुढे तो वंद करण्यात आला. 
त्यानंतर थेट १९९५ पर्यंत महाराष्ट्रात वालशिक्षणाविषयी 
शासकीय स्तरावर अज्ञान व अनास्था यांचा मिलाफ झाला 
होता... , 

नोव्हेंबर १९९४ पासून, महाराष्ट्र वालशिक्षण 
परिषदेच्या रूपाने, 'शास्त्रीय वालशिक्षणाच्या सार्वत्रिकीकरणा' 
चा आग्रह धरणारी चळवळ महाराष्ट्रात सुरू झाली. शासनाने 
वालशिक्षणात लक्ष घालावे अशा आशयाच्या ठरावाला, 


- तत्कालीन शिक्षणमंत्र्यांनी त्वरित प्रतिसाद देऊन, प्रा. राम 


जा यांच्या अध्यक्षतेखाली ' राज्यस्तरीय बालशिक्षण समिती' 
नियुक्ती केली. समितीने आपला अहवाल जानेवारी १९९६ 
अ बंशीध सरकारला सादर केला; आणि तो पूर्णतः 
कयाला असल्याची घोषणा तत्कालीन मुख्यमंत्र्यांनी केली. 

र पूवी, म्हणजे जून १९५७ मध्ये नियुक्त केलेली पाणंदीकर 


लाड १९५८ ची जे. पी. नाईक समिती, या दोन्ही 
राष्ट्रातील बालशिक्षणाची दिशा सांगणारी 
गळ का णाची दिशा सांगणारी तीन सूत्रे 
१. बालशिक्षणाच्या संदर्भात, शासनाने 
काची भूमिका घ्यावी आणि तिच्या अंमलबजावणीसाठी 
एक स्वतंत्र मंडळ निर्माण करावे; 
२. वालशिक्षणाचे, म्हणजे बालशाळा चालविण्याचे 
आणि शिक्षकवर्ग तयार करण्याचांठी शिक्षण संस्था 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


चालविण्याचे काम खाजगी संस्थांकडे असावे. 
“ ३. शासनाने, खाजगी संस्थांना बालशिक्षणासाठी 

उदार अनुदाने द्यावीत. ४ 

हीच तीन सूत्रे प्रमाण मानून राम जोशी समितीने 
पंधरा शिफारसी केल्या आहेत. मात्र शासनाने हा अहवाल 
कधीही प्रसिद्ध केला नाही. 

तरीही शासनाने एक गोष्ट केली. या अहवालातील 
फक्त एका शिफारसीच्या म्हणजे बालशाळेतील प्रवेशा- 
विषयीच्या शिफारसीच्या आधारे, आधी अध्यादेश काढला 
आणि मग त्याचे रूपांतर एप्रिल १९९७ मध्ये कायद्यात केले. 
शालेयपूर्व शिक्षणासाठी प्रवेश घेणाऱ्या बालकांच्या आणि 
त्यांच्या पालकांच्या मुलाखती घेण्यास वंदी, प्रवेशासाठी 
शाळेजवळच्या विद्यार्थ्यांना अग्रक्रम आणि कोणत्याही 
प्रकारच्या पुस्तकांच्या सक्‍तीला बंदी असे या कायद्याचे विशेष 
होते. अशाप्रकारे अपुरा का होईना - पण बालशिक्षणविषयक 
कायदा करणारे महाराष्ट्र हे देशातील पहिलेच राज्य होते. 
परंतु, शासन याबाबत ठाम कधीच नव्हते. शासनाने पुढल्याच 
वर्षी म्हणजे एप्रिल १९९८ मध्ये हा कायदा एक वर्षासाठी 
स्थगित केला; १९९९ साली पुन्हा एक वर्षासाठी या 
स्थगितीला मुदतवाढ दिली. तदनंतर २००० साली तर, 
हायकोर्टात या कायद्याविषयीचे प्रकरण असतानाच, आपण 
केलेला कायदाच मागे घेतला; रद केला. महाराष्ट्र शासनाला 
बालवयातील शिक्षणाचे महत्त्व नाही, की लाखो ग्रामीण 
विद्यार्थ्यांना शास्त्रीय बालशिक्षण प्राप्त होऊ न देण्याचा हा डाव 
आहे, हेच कळत नाही. । 


बालशिक्षण नसलेल्या अंगणवाड्या 

केंद्र सरकारच्या “एकात्मिक वालविकास सेवा 
योजने अंतर्गत, महाराष्ट्रात दीड-दोन लाख अंगणवाड्या 
उघडण्यात आल्या आहेत. आणखी कितीतरी उघडल्या जात 
आहेत. शासनाचा दावा असा आहे की या अंगणवाड्या 
आरोग्य सेवांबरोबरच, नि पोषक आहाराबरोबरच सकस 
बालशिक्षणही बालकांना देतात. आणि म्हणूनच शासनाने 
आणखीही एक उफराटे पाऊल टाकले आहे. ते म्हणजे 
अंगणवाड्या उघडल्यामुळे, त्या त्या भागातील बालवाड्या बंद 
होतील हे पाहण्याचे. 

समाजपरिवर्तनाच्या चळवळीत अग्रभागी 
असणाऱ्या सर्व कार्यकर्त्यांना मी जाहीरपणे सांगू इच्छितो की, 


९३ 


अंगणवाड्या या वालकांचे शास्त्रीय बालशिक्षण करीत नाहीत. 
सरकारचा तसा दावा असेल तर तो केवळ शासकीय 
“फसविण्याचा धंदा” आहे, हे लक्षात घ्यावे. राम जोशी 
समितीने, शास्त्रीय बालशिक्षणासाठी आवश्यक असणाऱ्या 
किमान गोष्टींची मांडणी करून दिली आहे. उदाहरणार्थ, 

१. राम जोशी समितीने बालशिक्षण करणारी 
शिक्षिका किमान शालांत परीक्षा उत्तीर्ण आणि एक वर्षाचे 
प्रशिक्षण झालेली असावी, असे म्हटले आहे. याउलट, 
अंगणवाडी सेविका मात्र याहूनही अल्प शिक्षण असलेली आणि 
काहीही सेवापूर्व शिक्षण नसलेली चालते. 

२. अंगणवाडी सेविकांना ७२ दिवसांचे सेवांतर्गत 
शिक्षण केव्हा तरी दिले जाते; या शिक्षणासाठी केलेल्या एकूण 
तासांच्या (४३२) विभागणीत बालशिक्षणाला फक्त ८३ तास 
मिळतात. (राम जोशी समितीने सुचविलेला किमान निकष 
१३९६ तासांचा आहे !) 

३. या सेवांतर्गत शिक्षणात प्रात्यक्षिकांसाठी ६८ 
तास मुक्रर केलेले आहेत. (राम जोशी समिती सूचना किमान 
७२५ तासांची आहे !) परंतु, अशा प्रात्यक्षिकांसाठी, शासकीय 
प्रशिक्षण केंद्राकडे स्वतःच्या बालवाड्याच नाहीत. स्वतःच्या 
“प्रयोगशाळा' च नाहीत. न 

४. याहून गंभीर वाब अशी की अंगणवाडी 
प्रशिक्षण केंद्रांमधून नेमलेल्या अध्यापकांमध्ये बालशिक्षणाचा 
माहीतगार कोणीच नसतो, आणि तशी तरतूदही केलेली नाही. 

अंगणवाड्या या प्रामुख्याने शहरी झोपडपट्ट्या 
आणि ग्रामीण विभागात काढल्या जातात. म्हणजे गरीब, 
मागासलेल्या आर्थिक-सामाजिक गटांतील मुलांना त्यांचा लाभ 
मिळावा असा हेतू असतो. आरोग्यविषयक कार्यही बऱ्यापैकी 
या अंगणवाड्यांकरवी केले जाते, परंतु पायाभूत असे 
बालशिक्षण करण्याची क्षमता मात्र या अंगणवाड्यांमधे 
नसल्यामुळे, पुन्हा वंचित मुलांचेच नुकसान' होते. शहरी, 
उच्चवर्गीय, मध्यमवर्गीय, सुशिक्षित समाजातील मुलांसाठी 
दर्जेदार बालशिक्षणाची सोय, खाजगीरित्या अस्तित्वात आहे. 


- या बालशाळा बंद करुन त्यांनाही अंगणवाड्या देण्याची शामत 


शासनात नाही. परिणामतः श्रीमंत. नि गरीब या दोन 
समाजगटांमधील बालकांच्या 

होण्याऐवजी वाढतच आहे. ही शैक्षणिक विषमताच, पुढे, 
सामाजिक-आर्थिक विषमतेत परावर्तीत होत असते. त्यामुळे 
मागास विद्यार्थ्यांवर होणाऱ्या अन्यायासाठी न्यायालयांकडे दाद 


अनुक्रमणिका 
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मागावी लागणार आहे काय? 

प्राथमिक शिक्षणविषयक प्रश्न 

आज शाळा-कॉलेजांतून जे शिकवले जाते त्याला 
“*शिक्षण' म्हणण्याची .प्रथा आहे. आणि हे तथाकथित शिक्षण 
गतिरुद्ध झाले आहे अशी आपली खंत आहे. शिक्षणाकडे 
रचनावादी दृष्टिकोणातून पाहिले की लक्षात येते, की 
शिक्षणाचा पाया मानसशास्त्र हा आहे; आणि म्हणून 
मानसशास्त्राला आधारभूत असलेली शरीरविज्ञान आणि 
मज्जाशास्त्र म्हणजे मेंदूविषयक शास्त्रे ही शास्त्रे ही शिक्षणाचा 
पाया ठरवत असतात नि संशोधनानुरूप त्यात वदलही करीत 
असतात. यामध्ये व्यक्‍तीने 'कसे शिकावे', याची दिशा हे सारे 
संशोधन देते आणि म्हणून ते महत्त्वाचे आहे. पण 'काय 
शिकायचे” म्हणजेच शिक्षणाचा आशय काय असावा ही गोष्ट 
मात्र समाजजीवनाशी निगडीत असते. म्हणजे असे की 
शिक्षणाला-स्वयंशिक्षणाला लागणारे अनुभवविश्व हे 
समाजवास्तवातून येत असते; यावे लागते. एवढेच नव्हे, तर 
समाजवास्तंवाशी जुळवून घेऊन जगण्याची क्षमता शिक्षणाने 
द्यायची असते. हे समाजवास्तव मात्र आजचे नव्हे तर. उद्याचे 
(अपेक्षित) वास्तव असते; आणि या अर्थाने शिक्षणाचा आशय 
हा भाविकालाभिमुख असावा लागतो. म्हणजे पुन्हा असे की 
वर्तमान समाजवास्तव आणि भविष्यकालीन. समाजवास्तव या 
दोन्हींनी शिक्षणातील आशयाला दिशा . मिळत असते. 
(शिक्षणाचे हे जे दुहेरी संबंध आहेत, त्यांना शिक्षणाची “सेंद्रीय 
रचना' असे म्हणता येईल !) 

शिक्षणाचे एवढेच कार्य असते तर शिक्षणात 
तात्कालिक गरजांनुसार सुधारणा करीत आपण ते जीवनाशी 
सुसंगत ठेऊ शकू; किंबहुना म्हणूनच, १९४४ च्या सार्जंट 
समितीपासून ते १९६४-६६ च्या कोठारी कमीशनपर्यंत आणि 
नंतरच्या १९८६ शैक्षणिक धोरणापर्यंतच्या सर्वच समित्यांनी 
अशा सुधारणा सुचवत शिक्षण काही प्रमाणात प्रवाही 
ठेवण्याचा प्रयत्न केला आहे. त्यातून वेळोवेळी, शिक्षणात 
सर्वच स्तरांवर काही ना काही. बदल होत गेले, पण ते पुरेसे 
गतिमान झाले नाही. 


शिक्षणाची गतिरुद्धता 

गतिमानता हा शिक्षणाचा एक अविभाज्य गुण 
आहे; असायला हवा. एकीकडे विविध शास्त्रीय संशोधनाच्या 
सिद्ध गोष्टींना आत्मसात करीत शिक्षणाने आपल्या पद्धतीत 


'नक्‍्थारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


वदले करीतं गेले पाहिजे. तर दुसऱ्या वाजूला वदलत्या 
सामाजिक वास्तवाच्याच दिशेने नव्हे, तर सामाजिक वास्तव 
बदलण्याचा दिशेने आपली आगेकूच वेगाने केली पाहिजे. 
गेल्या साठ वर्षांत आपल्या देशातील शिक्षणात वेळोवेळी वदल 
होऊनही ते परिणामत: गतिरुद्ध राहिले आहे. याचे कारण 
- आता आपल्या हाती येऊ शकेल. आजच्या शिक्षणाने आपली 
गती ना पायाभूत अशा शास्त्रीय संशोधनाशी मिळती-जुळती 
ठेवली आहे, ना ती, एक समाज म्हणून असलेल्या (आणि 
बदलत्या) समाजगरजांशी मिळती-जुळती राहून समाज- 
परिवर्तनासाठी सज्ज झाली आहे. 
शिक्षित होणे याचा अर्थ आजूबाजूच्या जगाचा शोध 
घेण्याचे, आणि त्याचवरोवर जरूर तर ते वदलण्याचे सामर्थ्य 
प्राप्त होणे. अशा तऱहेने व्यक्तीला शिक्षित करणे, ज्या 
शिक्षणाला जमत नाही ते गतिरुद्ध शिक्षण आहे, अशी माझी 
गतिरुद्ध शिक्षणाची व्याख्या आहे. 
ही गतिरुद्ध शिक्षणव्यवस्था टिकण्याचे नि 
दिवसेंदिवस अधिक घट्ट होण्याचे कारण अगदी स्पष्ट आहे 
आणि ते म्हणजे ही व्यवस्था अनेकांना अत्यंत सोयीची आहे. 
उदाहरणार्थ, सरकारला ती सोयीची आहे. कारण, त्यातून 
सरकारला आव्हाने निर्माण होण्याच्या शक्‍यता दुरावतात. ही 
व्यवस्था खाजगी शिक्षणसंस्थांना सोयीची आहे कारण, ती 
चालवण्यासाठी कोणतीही वौद्धिक, वैचारिक किंवा प्रयोगात्मक 
गुंतवणूक करावी लागंत नाही. ती शिक्षणसंबंधित दोन्ही 
महत्त्वाच्या घटकांना म्हणजे शिक्षक आणि पालक यांना 
सोयीची आहे. शिक्षकांची सोय अशी आहे की ती विलक्षण 
अल्पश्रमी आहे; आणि पालकांना पाल्यांच्या शिक्षणावावत 


आपण ठेवले पाहिजे. ही व्यवस्था आयुष्यभर गुलाम म्हणून 
जगू पाहणाऱ्यांना सोयीची खचितच आहे. ती सोयीची नाही ती, 
स्वतंत्र क्चारशक्ती, नेमकी विवेकशक्ती आणि खमकी 
संघर्षवृत्ती मिळवू पाहणाऱ्या अशा सुजाण नागरिकाला. 
वारकाईने पाहिल्यास असेही लक्षात येईल की ही आजची 
गतिरुद्ध शिक्षणव्यवस्था आणखीही कुणाकुणाला आजच 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


विलक्षण गैरसोयीची आणि म्हणून निरुपयोगी ठरत आहे. 
सर्वच स्तरांवरील वार्षिक परीक्षांमधून नापास हे 
बिरुद प्राप्त करणाऱ्या वीस टक्‍क्‍्यांपासून पन्नास ते साठ 
टक्‍्क्‍्यांपर्यंतच्या विद्यार्थ्यांना ही व्यवस्था सोयीची नाही. केवळ 
गणिती नि भाषिक बुद्धिमत्तांच्या पल्याड असणाऱ्या विविध 
बुद्धिमत्ता उपजत असणाऱ्या असंख्य 'हुशार' पण तशी मान्यता 
नसलेल्या विद्यार्थ्यांना, त्याचवरोवर ज्यांना प्रवाहावरोवर 
वाहायचे नाही अशा धडपड्या मुलांना. आणि ज्यांचे आयुष्य 
पिढ्यानपिढ्या विविधांगी शोषणांनी झाकोळलेले आहे अशा 
समाजगटांच्या नवजात पिढीला, ही व्यवस्था सोयीची नाही; 
आणि म्हणून (त्यांच्यासाठी) आपण ती नाकारली पाहिजे. 


परिवर्तनाला धोका 

. आज फार मोठा प्रयत्न होतो आहे तो, आजच्या 
समाजातीन 'सोयवाला गट' हा 'गैरसोयवाल्या गटा'ला 
आपल्यात ओढण्याचा प्रयत्न करतो आहे, हा; आणि ही गोष्ट 
मला फार धोक्याची वाटते आहे. कारण, त्याने शिक्षणातील 
परिवर्तनाची शक्यताच दुरावणार आहे. समाजातील उघड 
आणि प्रच्छन्न अशी गुलामाची अवस्था टिकण्याचा धोका त्यात 
आहे आणि एकसंध, न्यायी, संपन्न समाजाचे चित्र धूसर 
होण्याचा धोकाही आहे. ी 


असा प्रयत्न कोण करीत आहे ? 

यात पहिला मान द्यायचा तो सरकारला. आज 
शिक्षणाचा हक्क सार्वत्रिक करण्याचा प्रयत्न असो, त्यासाठी 
सर्वशिक्षा अभियान असो, पहिलीपासून इंग्रजी शिकविण्याचे 
गाजर असो, वस्तीशाळांचा वा महात्मा फुले हमी योजनेचा 
कंत्राटी व्याप असो किंवा मुलींना-सर्वांच्याच मुर्लीना मोफत 
शिक्षणाचे आमीष असो; हजेरीसाठी रुपया :देण्याचे नाटक 
असो. अथवा अंगणवाड्यातील खिचडी वाटप असो वा 
शाळाशाळांतील न शिजंविलेल्या किंवा शिजविलेल्या तांदुळाचे 
वाटप असो, हे सर्वच देखाव्याचे उपाय शिक्षणापासून वंचित 
असणारांना वाईट आणि निरुपयोगी शिक्षणाकडे वळविण्याचा 
खटाटोप करीत आहेत. यांनी फार तर खरी वा खोटी पटसंख्या 
वाढेल पण मुलांना शिक्षण मिळणार नाही. 

मुलांना काय किंवा त्यांच्या पालकांना काय शिक्षण 
चांगले हवे आहे आणि त्यासाठी शाळा चांगल्या हव्या आहेत. 
हे 'प्रोब' रिपोर्टने दाखवून दिले आहे. आज, मुलांनी (वा 
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मुलींनीही) शाळेत जाऊन शिक्षित होऊ नये, असे म्हणणारा 
पालक विरळाच आहे; तरीही मुले शाळेत जाऊ इच्छित नाहीत 
कारण, शिक्षण मुलांच्या गरजांप्रमाणे त्यांना आकर्षित करणारे 
नाही. ते आनंददायी नाही, ते कृतिशील नाही, ते स्वतंत्र 
विचारशक्‍्तीला वाव देणारे नाही, ते सर्जनशीलता जागवणारे 
नाही, एवढेच नव्हे तर, साधे नागरिकत्व जोपसणारे किंवा 
माणसांनी माणसाशी माणसांप्रमाणे वागावे याचे भान देणारे पण 
हे शिक्षण नाही. 

दुसरा प्रयत्न आहे तो धर्माभिमानी लोकांचा. 
धर्माचा जो राजकीय खेळ चालला आहे, त्याविषयी मी आत्ता 
वोलत नाही. धर्माभिमानी लोकांचा जो शिक्षणावर कब्जा 
वसविणे चालू आहे, ती वाव मला अधिक चिंतेची वाटत आहे. 
मी स्वतः धर्म ही गोष्ट कालबाह्य मानतो. म्हणून मी स्वतःला 
धर्मातीत मानतो. देवा-धर्मात समाजाचा फार मोठा वेळ आणि 
पैसा फुकट जात आहे. तरुणांचे मन निरर्थक गोष्टींमध्ये 
गुंतविल्यामुळे त्यांची वास्तव व अपेक्षित उत्पादकता घटत 
आहे, आणि ही गोष्ट कुटुंबांना नि समाजाला आर्थिक. 
विपन्नावस्थेत ठेवण्याची शक्‍यता आहे. नव्या पिढीला हा धोका 
सांगितला पाहिजे. धर्मकारणाने सामान्य माणसाचे अर्थकारण 
धोक्यात येण्याचा संभव युवकांनी समजावून घेतला पाहिजे. 
धर्मकारणाने समाजपरिवर्तनाची वाटच धूसर होत आहे, हे 
युवकांनी समजावून घेतले पाहिजे. 


शिक्षणाची निरर्थकता 

एक महत्त्वाची गोष्ट अशी की, आजचे शिक्षण 
शिकणाऱ्याच्या हाती फारसे काही लागू देत नाही. ऐन 
तारुण्याची उमेदीची कित्येक वर्षे घालवूनही आजची 
शिक्षणव्यवस्था स्वतंत्र विचारशक्ती, ज्ञानमयता आणि 
आयुष्यात येणाऱ्या प्रश्नांची आव्हाने स्वीकारून ते 
सोडविण्याची क्षमता देत नाही, किंग्रा सामान्य नैतिक 
नागरिकत्क्ही ते निर्माण करीत नाही. याचे कारण, मला दिसते 
ते असे की, एक आज्ञाधारक गुलामांचा वर्ग शिक्षणातून निर्माण 
व्हावा, म्हणजे त्याच्या मनावर ताबा मिळविणे सहज शक्‍य 
व्हावे, वाहत्या राजकीय-धार्मिक वाऱ्यांप्रमाणे त्याला वळविता 
यावे - वाकवता यावे, या भूमिकेतून आजची शिक्षण रचना 
काम करते आहे. निरर्थक टाय-सहीत गणवेश, पायात बूट, 
ओळीत मांडलेली बाके, त्यावर ओळीत बसलेली मुले, परीक्षांत 
गुंतवलेली मने आणि शिस्तीचा अतिरेक या गोष्टींचा वेगळा 


०९६ 


अर्थ काय लावणार? 


शिक्षकांची गुलामसदृश उदासीनता 

शिक्षणासारख्या ज्ञानप्रसाराच्या नि ज्ञाननिर्मितीच्या 
क्षेत्रातील शिक्षकांची ही गुलामसदृश उदासीनता हा 
शिक्षणव्यवस्थेला सर्वात मोठा प्रश्न झाला आहे. अडचण आहे 
ती ही की असा स्वतःच स्वतंत्र विचाराचे इंद्रिय हरवलेला 
शिक्षक विद्यार्थ्यांमध्ये स्वतंत्र विचारशकक्‍तीची प्रेरणा कशी 
रुजवणार? 

शिक्षक आणि सरकार यांच्यातील संवंध तीन 
स्तरांवर आढळतो. एक, अभ्यासक्रमाचे निर्माते - दाते म्हणून 
सरकारशी असलेला संबंध. दोन, सरकार म्हणजे सरकारी 
अधिकारी पर्यवेक्षण करीत असल्यामुळे शिक्षक हे 
अधिकाऱ्यांमध्ये 'सरकार' पाहणार, पर्यवेक्षणाच्या घटनेमुळे 
'त्यांचा सरकारशी संवंध वांधला गेला आहे. आणि तीन, यातून 
'देता-घेता' असा संबंध सरकार व शिक्षक यांच्यामध्ये निर्माण 
होतो. मालक-मजूर असा संवंध यातून तयार होतो. 

धोरणकर्ते, पर्यवेक्षणकर्त आणि वेतनकर्ते हे तिन्ही 
या सरकार-शिक्षक संवंधाचे पायाभूत आधार असल्यामुळे 
वरच्या सारखा केवळ 'मालक-मजूर' असा कराराने वद्ध असा 
व्यावहारिक संबंध केवळ राहत नाही तर तो त्याच्याही खालच्या 
पातळीवर जातो. मध्ययुंगीन काळातील सरंजमदार-गुलाम 
असा संबंध प्रत्यक्षात होतो. शिक्षक हे व्यावहारिक पातळीवर 
वेठबिगार असल्यासारखेच असतात. वेठबिगार याचा अर्थ 
असा की, मालकाने सांगितलेले. काम करायचे, सांगितलेलेच 
फक्त करायचे आपणहून दुसरे काहीही करायचे नाही आणि 
आपल्या स्वतःच्या कामावद्दल काय, किंवा मिळालेल्या 
आज्ञांबद्दल काय स्वतंत्रपणे विचार अजिबात करायचा नाही. 
सरकोरला विरोध करायचा नाही की, सरकारच्या कोणत्याही 
निर्णयाबद्दल शंकाही घ्यायची नाही. सरकारला काही 
सुचवायचेही नाही मग, सरकारला त्याचे काही चुकले म्हणून 
सांगाण्याचे तर धाडसंच करायचे नाही. त्यामुळे एकूणच 
आपल्या कार्याबद्दल, कार्यक्षेत्राबाबंत शिक्षकवर्ग उदासीन 
झाला आहे. क 

हल्लीं शिक्षकांच्या संघटना असतात; त्या संघर्ष 
करत्तात तो अधिक पैशांसाठी आणि शिक्षकांवरील 
अन्यायांसाठी, शाळांवरील अन्याय हा त्यांना आपल्या 
पेशावरील अन्याय वाटत नाही; विद्यार्थ्यांवरील अन्याय हा 


"नवभारत" शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


त्यांना आपल्यावरील अन्याय वाटत नाही. कारण, त्यांची 
वांधिलकी, विद्यार्थ्यांशी, शाळांशी किंवा शिक्षणाच्या दर्जाशी 
नाही. 


शिक्षक-विद्यार्थी संबंध 
शिक्षक-सरकार संवंध ज्या तऱ्हेने घट्ट वांधला गेला 
आहे, तीच एक शिक्षणक्षेत्राची समस्या आहे, असे आपण 
पाहिले आहे. परंतु शिक्षक-विद्यार्थी हा संवंध घट्ट वांधला 
गेलेला नसतो ही आणखी एक वेगळीच समस्या आहे. आजचे 
शिक्षक हे प्रत्यक्षपणे किंवा अप्रत्यक्षपणे सरकारचे नोकर 
ठरल्यानंतर त्यांची वांधिलकी सरकारशी असते. विद्यार्थ्यांशी 
नसते. 'विद्यार्थ्याला जे आणि जसे हवे तसे (शिक्षण) देणारा तो 
शिक्षक', असे न घडता, 'शिक्षक जे आणि जसे (शिक्षण) देईल 
ते घेणारा तो विद्यार्थी, अशी एक नवी शिक्षक-विद्यार्थी 
संबंधाची रचना तयार झाली आहे. आणि मग वर्गात शिक्षक 
हुकुमशहा होतो. त्याने आज्ञा द्यायच्या नि विद्यार्थ्यांनी 
आज्ञाधारक होऊन त्या पाळायच्या, एवढेच काम विद्यार्थ्यांकडे 
येते. एक प्रकारे विद्यार्थ्याचे रूपांतर गुलामामध्ये होते असे 
म्हटले तर वावगे ठरणार नाही. स्वयंप्रेरणेने शिक्षण, स्वतंत्र 
विचारशक्‍तीचा विकास करणारे शिक्षण असे शिक्षणाचे स्वरूप 
त्यामुळेच निर्माण होत नाही. 
विद्यार्थ्यांची शिक्षकांवद्दलची भावना भीतीची 
असते, प्रेमाची नसते ही गोष्ट शिक्षणाची हानी करणारी ठरते. 
ज्याप्रमाणे देवाच्या भीतीने माणसे नीतिमान होत नाहीत, 
तददतच शिक्षकाच्या भीतीने विद्यार्थी सुशिक्षित होत नाहीत. 
भीतीची प्रेरणा ही नकारार्थी (1१९६४५४८) प्रेरणा आहे; ती 
ची आवड निर्माण करू शकत नाही. शिस्त, 
शिक्षा, भीती, आज्ञाधारकपणा आणि स्पर्धा हे आजच्या 
शिक्षणातील 'पंचमहाराक्षस आहेत. त्यांनीच शिक्षणाचे सारे 
वातावरण प्रदूषित करून टाकले आहे त्यामुळे 'शिक्षकाने माझे 


शिक्षक लक्षातही राहत नाहीत, इतपत आता विद्यार्थ्यांच्या 
स्थान बाली आले आहे. 


विषमतेचा प्रश्न 


शा केवळ गरिबीमुळे विषमता स्वीकारावी लागणे 
किंवा केवळ आपण खेड्यामध्ये जन्माला आलो म्हणून 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


शिक्षणाच्या चांगल्या सोयींना वंचित व्हावे लागणे, ही या 
देशाला नामुष्कीची गोप्ट आहे. घटनेच्या जाहीरनाम्यात 
सांगितलेल्या प्रतिष्ठा नि संधीच्या समानतेच्या आदर्शाला 
काळीमा फासणारी ही गोष्ट आहे. आज अस्तित्वात असलेली 
शिक्षणव्यवस्था ही केवळ विषमता टिकवून ठेवते एवढेच नाही 
तर ती विषमता वाढवत आहे. 

घटनेमध्ये मूलभूत हक्कांच्या प्रकरणात १५ व्या 
कलमात, समतेच्या हक्काचे विवरण आले आहे. कोणाही 
व्यक्‍तीला धर्म, वंश, जात, लिंग किंवा जन्माचे ठिकाण यावरून 
भेदभाव केला जाऊ नये, असे म्हटले आहे., समतेचा असा 
हक्‍क हा व्यक्तिगत मूलभूत हक्‍क मानला गेला आहे. परंतु 
आपल्या देशात खेड्यात जन्माला येणे आणि खेड्यात प्राथमिक 
शिक्षण घ्यावे लागणे, म्हणजे शिक्षणाच्या किमान सोयींनाही 
वंचित होणे होय. शहरांतील शिक्षणाच्या तुलनेत खेड्यातील 
शिक्षणाच्या सोयी-सुविधा अत्यल्प आहेत. फार मोठी विषमता 
शहर आणि खेडी यांमध्ये यावावतीत आहे. सर्वांसाठी शालांत 
परीक्षा एकच आहे. परंतु त्याची तयारी करणारी प्रथमपासूनची 
शिक्षणाच्या सोयी-सुविधांची उपलब्धता असमान आहे. 
प्रयोगशाळा, ग्रंथालये, क्रीडांगणे, सांस्कृतिक कार्यक्रम यांच्या 
सुविधा खेड्यांमध्ये जवळजवळ नाहीतच. अगदी संडास-मुत्री 
आणि स्वच्छ-शुद्ध पिण्याच्या सोयीदेखील नाहीत. हीच 
विषमता शिक्षकांच्या आणि व्यवस्थापनाच्या स्तरांवरही आहे. 
शिक्षकांच्या वेतनात समानता आणली. पणं शिक्षकांच्या 
दर्जामधील दरी कशी काय भरून काढणार? एकूणच 
खेड्यांमधील शिक्षणाचा दर्जा चिंता करावी एवढा कमी आहे. 

अलिकडे म्हणजे १९७६ साली ४२ वी घटना- 
दुरुस्ती करण्यात आली. त्यातली एक तरतूद असे सांगते की 
निकोप पद्धतीने आणि स्वतंत्रतेच्या नि आत्मसन्मानाच्या 
वातावरणात मुलांना आपला विकास साध्य करता यावा, अशा 
तऱ्हेच्या संधी नि सुविधा त्यांना पुरविण्यात येतील. अर्थात ४१ 
व्या कलमाने यास काही प्रमाणात छेद दिला आहे. त्यात, 
सरकारला त्याच्या आर्थिक क्षमतेच्या प्रमाणात पण प्रभावी 
रीतीने शिक्षणाचा वगैरे हक्क अंमलांत आणण्याची सोय ठेवली 
आहे. परंतु १९९२ सालच्या एका खटल्यात मात्र कर्नाटक 
उच्च न्यायालयाने, या संदर्भात आपले स्पष्ट आदेश असे 
नोंदले आहेत की, सरकारने एकदा का कायद्याने वा शासकीय 
कृतीने शिक्षणाच्या सोयी पुरवल्याच, तर मग समानतेचे तत्व 
डोळयांसमोर ठेवावेच लागेल. 


९७ 


आज खेड्यातील आणि त्यातही वंचितांच्या 
मुलांच्या शिक्षणावावत सरकारची भूमिका केवळ किमानतेचा 
आग्रह धरणारी आहे, समानतेचा नाही. महात्मा फुले यांच्या 
नावाने योजना आखूंन अल्पवेतनांवर अंल्पशिक्षितांना नि 
अप्रशिक्षितांना नेमून -कोणत्याही मूलभूत सोयी नसलेल्या 
वस्तीशाळा उघडणे, ह्या गोष्टी, समाजाच्या डोळयात धूळ 
फेकण्याचाच प्रकार आहे. वास्तविक समानतेचे तत्त्व 
अंगिकारणे म्हणजे, केवळ शाळा सुरू करणे नव्हे, तर प्रत्येक 
स्तरावरील शिक्षणासाठी आवश्यंक असणाऱ्या सर्व भौतिक नि 
शैक्षणिक सुविधांनी परिपूर्ण अशी शाळा, सर्व ठिकाणच्या सर्व 
विद्यार्थ्यांना उपलब्ध करून देणे. हे न करता, शाळेत मुलांना 
येती करणे, आल्यावर टिकती करणे आणि टिकलीच तर 
शिकती करणे शक्‍य होणार नाही. आज जगातील अनेक 
देशांच्या तुलनेत भारतात, शहरी भागांच्या तुलनेत ग्रामीण 
भागात नि मुलांच्या तुलनेत मुलींना शिक्षणाच्या अल्प नि 
अपुऱ्या सोयी प्राप्त होत आहेत. आणि सरकार, मग ते 
कोणत्याही स्तरावरचे असो किंवा कोणत्याही पक्षाचे असो, 
शिक्षणाच्या समानतेच्या वल्गना करून समाजाची फसवणूक 
तर करीतच आहे, पण आत्मवंचनाही करीत आहे, आणि तीही 
अत्यंत निर्लज्जपणे. 
| शिक्षणासाठी प्रत्येक व्यक्‍तीला आयुष्यातील किती 
वर्षे शिक्षण. घेण्याची वेगवेगळ्या देशांत संधी मिळते, हे 
पाहण्यासारखे आहे. जगातील विविध देशांमधून पंधरा 
वर्षावरील प्रौढांना तोवर किती वर्षाचे शिक्षण सरासरीने 
मिळाले आहे यांची आकडेवारी पाहिली तर असे दिसून येते की 
सुमारे पन्नास देशांत ५ ते ६ वर्षे, ३८ देशांत ७ ते ८ वर्षे, ५४ 
देशांत ९ ते १० वर्षे, १९ देशांत ११ ते १9२ वर्षे आणि १६१ 
देशांत १२ पेक्षा जांस्त वर्षे शिक्षणासाठी प्रत्येक व्यक्‍तीची खर्च 
होतात. भारतात हे प्रमाण अत्यल्प आहेच पण दुर्दैवाची बाब 
अशी की, गरिवांच्या बाबतीत तर ते अगदी नगण्यच आहे. 
उदाहरणार्थ, राष्ट्रीय नमुना पाहणी संस्थेच्या (एन. एस. एस. 
ओ.) १९९८ साली प्रसिद्ध झालेल्या १९९५-९६ सालच्या 
आकडेवारीनुसार भारतातील हे प्रमाण ४.२६ वर्पे इतके आहे. 
अर्थात यावरून एवढेच लक्षात येईल की, अनेक देशांपेक्षा 
भारतात लोकांना शिक्षणाच्या संधी कमी प्रमाणात मिळतात. या 
संधीचे ४.२६ वर्षे हे ग्रामीण व शहरी, १५ वर्षांवरील मुले व 
मुली यांचे एकत्रित्त सरासरी प्रमाण आहे. त्यांची वेगवेगळी 


फोड केली तर एक वेगळेच परिमाण आपल्यासमोर येते. 


ष्ट 


ग्रामीण भागांसाठी हे प्रमाण ३.२९ इतके तर शहरी भागासाठी 
हे ६.९७, म्हणजे दुप्पटीपेक्षा थोडेसे जास्त आहे. ग्रामीण 
भागातील १५ वर्षांवरील मुलांनी सरासरीने सुमारे सव्वातीन 
वर्षाचे शिक्षण प्राप्त केलेले असते. परंतु त्यातही सर्वात गरीव 
अशा वीस टक्के कुटुंबातील मुलांनी केवळ २.३० एवढ्याच 
वर्षाचे शिक्षण घेतलेले असते. त्यातही याच सर्वात गरीव 
गटांतील मुलींना तर जेमतेम ०.८६ म्हणजेच सरासरीने एक 
वर्षाचेही शिक्षण प्राप्त होत नाही. म्हणजे या देशात शिक्षण हे 
गरिबांसाठी नाहीच, असे विधान केले तर ते मुळीच वावगे 
ठरणार नाही. वाढत्या उत्पन्नावरोबर व वाढत्या खर्चावरोबर 
शालेय शिक्षणाचा लाभ घेण्याची वर्षे वाढतात. याचाच अर्थ 
असा की, गरिवांपेक्षा श्रीमंतांनाच या देशात शिक्षणाचे लाभ 
अधिक प्रमाणात प्राप्त होतात. या देशात प्राथमिक शिक्षण 
मोफत व सक्तीचे नसल्याचाच हा परिणाम म्हणता येईल. 
वालशिक्षणाचा, प्राथमिक नि माध्यमिक शिक्षणाचा 
दर्जा जेव्हा समान नसतो तेव्हा अर्थातच, पुढील शिक्षणाच्या 
क्षेत्रात तसेच सामाजिक-आर्थिक व्यवहारांच्या क्षेत्रात संधीची 
समानता कधीही येऊ शकणार नाही. 
शिक्षण ही जोवर 'देण्या' ची वस्तू मानली जात 
आहे तोवर ते वर्तनवादी दृष्टिकोणाच्या शृंखलेतून वाहेर 
पडणार नाही; ती जर 'घेण्या' ची वस्तू मानली तर मग आपली 
विचाराची दिशाच मुळी रचनावादी दृष्टिकोणात परावर्तित 
होते. शिक्षण ही एक व्यक्तिगत वाव आहे. व्यक्तीच्या 
उत्स्फूर्ततेची नि स्वयंप्रेरणेची ती गोष्ट आहे. तिचा आशय आहे 
तो व्यक्तीच्या स्वतंत्र विचारशक्‍तीला फुलविण्याचा; तिच्यातील 
सौंदर्यमूल्य जपण्याचा; तिच्या भावभावनांना सहकाराच्या 
मूल्यामध्ये परावर्तित करण्याचा. व्यक्‍तीची सामाजिकता ही 
अशी व्यक्‍तीच्या विवेकशक्तीकडून समाजधारणेकडे जाणारी 
असते. आणि प्रभावी अनुभवाधारित शिक्षण हे सारे 'घडवू 
शकते. 


शिक्षणातील परिवर्तनाच्या दिशेने 

शिक्षणात वरवरच्या सुधारणा करून शिक्षणाचे 
प्रश्न सुटणार नाहीत. तसे प्रयत्न प्रत्येक शिक्षणविषयक 
समितीने सुचविले आहेत, आणि अनेक नवनवीन कार्यक्रमाने 
सादर केले आहेत. (युनिसेफ, वर्ल्डबँक.) त्याने शिक्षणाचे 
कोणतेच प्रश्न सुटले नाहीत. प्रश्न सुटायचे असतील तर, 
शिक्षणात आमूलाग्र परिवर्तन हे त्यावरील उत्तर आहे. आणि 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


शिक्षणात परिवर्तन करायचे असेल तर एक, शिक्षणविपयीचा 
दृष्टिकोणच वदलून घेतला पाहिजे. वर्तनवादी व्यवस्थेच्या 
जागी रचनावादी व्यवस्था आणावी लागेल. दोन, शिक्षक - 
विद्यार्थी संवंधांवावत नवीन शिक्षणाभिमुख अशी भूमिका घ्यावी 
लागणार आहे. तीन, दर्जात्मक शिक्षणासाठी शैक्षणिक 
वातावरणांतील विषमता नाहीशी करायला हवी आहे. चार, 
समान शिक्षणाची जवावदारी सरकारने आणि सरकारवर 
अंकुश ठेवण्याची जवाबदारी समाजाने घ्यायला हवी. पाच, 
आंतरराष्ट्रीय नि राष्ट्रीय स्तरावर मान्य करण्यात आलेल्या 
वालकाच्या हक्काला रचनात्मक आशय दिला पाहिजे. 


१. वर्तनवादाकडून रचनाबादाकडे 

आज शिक्षणव्यवस्थेत सरकार सर्वस्वी महत्त्वाचे 
मानले जाते. तेच धोरणे ठरवणार, तेच त्यांच्या तज्ज्ञांकडून 
अभ्यासक्रम ठरवून घेणार आणि तेच त्यांची अंमलवजावणी 
करणार. म्हणजे पहिले महत्त्व सरकारला, दुसरे 
व्यवस्थापनाला. शिक्षक हे या व्यवस्थापनाचे प्रतिनिधी म्हणून 
काम करणार. त्यामुळे त्यांची वांधिलकी व्यवस्थापनाशी, 
पर्यायाने सरकारशी. या उतरंडीत शिक्षकांना, प्रतिनिधी या 
नात्याने तिसरे स्थान आहे. आणि मग चौथे म्हणजे अखेरचे 
स्थान विद्यार्थ्यांना . न 

वर्तनवादी शिक्षणपद्धतीमध्ये येणारा हा अपरिहार्य 
असा दोप आहे. यात सर्वाधिकारी शासन सर्व शिक्षणाची अंग- 
प्रत्यंगे नियंत्रित करीत असते. आणि शालाव्यवस्थापन आणि 
शिक्षकवर्ग हा त्यांच्या आज्ञांनुसार सरकारी शिक्षण 'राववत' 
असतो. त्यामुळे कोणत्याच स्तरावर कल्पकतेला, प्रयोग- 
शीलतेला, नवनिर्मितीला वाव राहत नाही. या व्यवस्थेत 
विद्यार्थ्याला कृतिशील (१५४८) सहभाग (२०८) दिलेला 
नसतो. शिक्षण ही येथे 'देण्या' ची गोष्ट मानली आहे आणि 
विद्यार्थ्यांचे काम केवळ 'दिलेले घेण्या'चे असे मानले जाते. 
त्यामुळे त्याला सर्वात कमी महत्त्व ओघानेच येते. परिणाम 
असाही होतो की वर्गात प्रत्यक्षपणे आपणहून शिकण्याचा 
विद्यार्थ्यांचा नैसर्गिक ओढा आणि त्याला शिकविण्यासाठी 
वरून लादली जाणारी धोरणे यांमध्ये फार मोठे अंतर निर्माण 
होते. त्यामुळे सरकारच्या अपेक्षा विद्यार्थी पूर्ण करू शकत : 
नाहीत आणि विद्यार्थ्याच्या अपेक्षांना नि गरजांना सरकारी 
शिक्षण पुरेसे पडत नाही. शिक्षक विद्यार्थ्यांच्यात उत्साह निर्माण 
करू शकत नाहीत, विद्यार्थ्यांना प्रेरणा देऊ शकत नाहीत. 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


शिक्षणाची वर्गरचना शिक्षककेंद्री होऊन, विद्यार्थ्यांना केवळ 
ऐकून शिकण्याचाच एकमेव मार्ग खुला राहतो. रचनावादी 
शिक्षण हे बालककेंद्री शिक्षण असल्यामुळे प्राधान्य वर्गातील 
मुलांना असते. शिक्षण विद्यार्थ्यांभोवती गुंफले जाते. 

अशा तर्‍हेच्या रचनावादी शिक्षणाचे नमुने, आज 
महाराष्ट्रातही उपलव्ध आहेत. सरकार जे करू शकत नाही, 
करीत नाही, ते आज शिक्षणाच्या क्षेत्रात काही स्वेच्छाकार्य 
संस्था करताहेत. उदाहरणार्थ, अधिक मुलांना शाळेत येती 
करणे, गळती थांववण्यासाठी प्रयत्न करणे, मुलांबरोबर 
अधिक संख्येने मुलींना शिक्षणप्रवाहात आणणे, बालमजुरांना 
कामांकडून शिक्षणाकडे वळवणे, खेड्यांमधून अधिकाधिक 
बालवाड्या काढून, वंचित मुलांना बालशिक्षणाच्या संधी 
उपलब्ध करून देणे, शिक्षणाच्या वर्गातील पद्धतींविषयी प्रयोग 
करणे, नवनवीन शैक्षणिक साधनांची निर्मिती नि वापर करणे, 
शिक्षण विषयक प्रगतीशील विचारांचा प्रसार करणे; प्रशिक्षण 
करणे आणि अल्पप्रमाणात का होईना, परंतु, शिक्षणविषयक 
अभ्यास नि संशोधन सातत्याने करणे इ. स्वेच्छासंस्थांच्या या 
कार्याकडे आज, सरकार केवळ फूरक कार्य म्हणून वघते; किंवा 
सरकारला आपल्या तथाकथित शिक्षण विकांसाच्या योजना 
रावविण्यासाठी स्वेच्छाकार्यांची मदत करावी असे वाटते. 
सरकारला या स्वेच्छाकार्यातील शिक्षणसंस्थांकडून शिकण्या- 
सारखे वरेच आहे, पण सरकारची मानसिकता अजूनही 
सरंजामशाहीचीच आहे. 


२. शिक्षक - विद्यार्थी शिक्षणाभिमुख संबंध 

शिक्षकाचा विद्यार्थ्यांशी शिक्षणाभिमुख असा 
कोणता संबंध असू शकतो? खरां संवंध असायला हवा तो 
परस्पर विश्वासाचा, नि हा विश्वास ज्यातून निर्माण होतो त्या 
परस्पर प्रेमाचा. विनोबा म्हणतात, शिक्षकाने विद्यार्थ्यांची आई 
झाले पाहिजे. यात मातृप्रेमाची मुलाला घडविण्याची क्षमता 
सांगितली आहे आणि ती शिक्षकाकंडून अपेक्षिलेली आहे. पण, 
मला तरी ही अपेक्षा 'युटोपियन' वाटते. अनैसर्गिक आणि 
स्वप्नाळू वाटते. व्यावहारिक पातळीवर दुसरा एक संबंध असू 
शकतो आणि आज धसंरत्यां दर्जाच्या शिक्षणाला तो संबंध 
काहीसा सावरू शकतो. तो म्हणजे कर्तव्यभावनेचा संबंध. 
व्यवसायिक नीतीमत्तेचे निधान असलेला हा संबंध. आपण 
आपला शिकविण्याचा व्यवसाय प्रामाणिकपणे करावा, 
विद्यार्थ्यांचे हित सदोदित नजरेसमोर ठेवून, त्यानुसार आपल्या 


९९ 


वागण्या-बोलण्यात नि शिकविण्यात लवचिकता ठेवावी आणि 
आपण आपले कर्तव्य आपल्या मती-शक्‍तीनुसार करतो 
आहोत, याचे आत्मिक समाधान लाभावे, या दिशेने हा संबंध 
कार्यान्वित होऊ शकतो. परंतु, हा संवंध निर्माण होण्याची 
प्राथमिक अट आहे ती म्हणजे, शिक्षक होणाराने आपल्याला 
अत्यंत आवडीचा व्यवसाय म्हणून या पेशात उतरले पाहिजे. 
आज असे शिक्षक फारच थोडे असतील. एक अल्पवेळाची 
कायम स्वरूपी, चांगले धन देणारी आणि आपल्याकडून 
प्रत्यक्षात कोणत्याही अपेक्षा न ठेवणारी अशी ताणरहितर 
नोकरी म्हणूनच या पेशाकडे बहुसंख्य लोक वळतात. त्यामुळे, 
अशा तऱ्हेचा कर्तव्यभावनाधारित संबंध शिक्षक व विद्यार्थी 
यांच्यात निर्माण होणे दुरापास्त दिसते. 

परावर्तित शिक्षणामध्ये तिसराच एक संवंध 
शिक्षक-विद्यार्थी यांना परस्परांना धरून ठेवू शकेल आणि मग 
शिक्षणव्यवस्थेचे शीर्षासन होऊन, विद्यार्थी केंद्री शिक्षण 
अंमलात येऊ शकेल असे वाटते. हा संबंध आहे आव्हान 
निर्मितीचा संवंध. जेव्हा शिक्षकाला प्रत्यक्ष वर्गामधील दैनंदिन 
काम वौद्धिक आणि भावनिक आव्हानाचे वाटेल तेव्हाच 
शिक्षक शिक्षणप्रक्रियेला मनापासून खिळून राहील आणि आनंद 
घेऊन आपले जीवन कृतार्थ करील. 

एखादे कार्य आव्हानात्मक वाटण्यासाठी त्या 
कामात नित्यनृतनता असावी लागते. प्रयोगशीलता असावी 
लागते. आणि मुख्य म्हणजे सर्जनशीलता असावी लागते. 
रोजचे शिकवणे हा उपचार न राहता त्याला नित्य नव्या 
विचाराचे अधिष्ठान मिळाले तर शिक्षकाला आपला व्यवसाय 
खचितच आव्हांनाचा वाटेल. आव्हानांचे ताण' हे सुखदायक 
ताण असतात, असे अलीकडचे मेंदूविषयक. संशोधन सांगते. 

वर्गामधील शिक्षणाची पंद्धती ही या आनंददायक 
ताणांशी संबंधित अशी पद्धती असते. विद्यार्थ्यांचे शिक्षण 
त्यांच्यासमोर ठेवलेल्या आव्हानात्मक प्रश्नांनी सुरू होते. समोर 
ठाकलेल्या प्रश्नांशी सर्वांगाने भिडून, त्यांची उत्तरे शोधण्याची 
प्रत्यक्ष प्रक्रिया म्हणजे शिक्षण अंसते. ज्याक्षणी उत्तर मिळते, 
त्या क्षणी जसे त्या प्रश्नाशी भिडणे संपुष्टात येते, तसेच 
तत्संवंधित शिक्षणाची प्रक्रियाही समाप्त होत असते. 
प्रश्नाकंडून उत्तराकडे जाण्याची, आपणहून जाण्याची प्रक्रिया 
मुलांचे मन खिळवून ठेवते आणि अशा एकाग्र मनाची अवस्था 
ही आनंददायक अवस्था असते. ' विद्यार्थ्याला शिक्षण 
आनंददायी ठरते ते या अर्थाने. 


अनुक्रमणिका 


१०० 


विद्यार्थ्यांना असे आव्हानात्मक प्रश्नांमध्ये गुंतवून 

ठेवणे यांत शिक्षकाची कल्पकता साठवलेली आहे. विद्यार्थ्यांपुढे 
कोणते प्रश्न ठेवावेत, ते कसकशा रूपांत ठेवावेत, कोणत्या 
विद्यार्थ्याला कोणती आव्हाने सजग करतील आणि पेलतील, 
यांचा शोध शिक्षकाने घ्यायचा असतो. हा असा शोध घेणे हेच 
शिक्षकापुढील आव्हान असते. प्रश्नांशी एकरूप होऊन 
विद्यार्थी, आपला आपणच, चुका करीत करीत उत्तरांच्या 
दिशेने मार्गक्रमण करीत जात असताना, त्याच्या गरजेनुसार 
त्याला सहाय्यभूत होणे, हे शिक्षकाचे काम असते. प्रत्येक 
विद्यार्थी वेगळा, त्याची वुद्धिमत्तेची क्षेत्रे वेगळी, जगाची ओळख 
करून घेण्याची म्हणजे ज्ञानप्राप्तीची त्याची पद्धत त्याच्या 
विशिष्ट प्रकारच्या वुद्धिमत्तेशी जोडलेली. म्हणजेच प्रत्येक 
विद्यार्थ्याचा कल वेगळा, गती वेगळी, विशिष्ट वेळेची 
मनस्थिती वेगळी. अशावेळी या सगळ्या परिस्थितीशी सर्वांगाने 
भिडणे, प्रत्येक विद्यार्थ्यासाठी सातत्याने नवनवी आव्हाने 
ठेवणे, हेच कार्य शिक्षकाला आव्हानात्मक परिस्थितीत नेऊन 
सोडते. बहुवर्ग वहुश्रेणी अशी पन्नास साठ विद्यार्थ्यांच्या 
वर्गामध्ये, एका मुलाकडून दुसऱ्या मुलाकडे अशी शिक्षकाची 
नजर सतत फिरत असते आणि मुलांच्या प्रगतीचे, त्यांमध्ये 
व्यक्तिगत पातळीवर येणाऱ्या अडथळ्यांचा वेध घेत राहते. 
शिक्षकाला अशावेळी आपली कल्पकता पणाला लावावी 
लागते; नव्हे, लावण्याची संधी मिळते. त्याला आव्हानात्मक 
ताणांना तोंड ध्यावे. लागते. आणि वर्गातील मुलांच्या 
- संख्येपेक्षाही जास्त अशा लहान लहान प्रश्नांना भिडण्याची 
कसरत त्याला करावी लागते. ही अशी असणारी वौद्धिक 
कसरत शिक्षकाला आनंदी करीत असते. शिक्षकाच्या दृष्टीने 

सारी शिक्षणप्रक्रिया आनंदी ठरते ती अशी. 

- ३. वातावरणातील बिषमता ब शैक्षणिक परिवर्तन 

' शिक्षणाच्या वाजारात गुणवत्तेविषयी बरेच लोक 

बऱ्याच प्रमाणात बोलत असतात. उच्च शिक्षणाच्या क्षेत्रात 

उपलब्ध असलेल्या संधींच्या वाबत मागणीच्या मानाने पुरवठा 

मर्यादित ठेवून, प्रवेश परीक्षांमधील गुणांना अनिवार्य महत्त्व 

दिले जाते. येथे गृहित असे धरले आहे की, प्रवेश परीक्षांमध्ये 

अधिक गुण मिळविणारा किंवा मिळविणारी त्या विशिष्ट 

शिक्षणासाठी अधिक लायक असते. अलीकडे पी. एच. डी. 

साठी पदव्युत्तर स्तरावर ७० टक्के गुण असण्याची अट ठेवावी 

अशी सूचना सर्व विद्यापीठांचे कुलपती-राज्यपाल यांनी केली 

आहे. येथेही परीक्षांचे गुण पुढील शिक्षणासाठीही लायकी 


"नवभारत" शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


ठरवत्तात असे गृहित आहे. वास्तविक संशोधनासाठी लागणारी 
वुद्धिमत्ता आणि पदव्युत्तर परीक्षा उत्तीर्ण होण्यासाठी 
लागणाऱ्या बुद्धिमत्ता नि कौशल्ये अगदी वेगळी असतात. 
त्यामुळे अगदी तृतीय श्रेणीत उत्तीर्ण होणाराही उत्तम संशोधक 
होऊ शकतो. पण या शैक्षणिक सत्याची जाण नसल्याने अशी 
विधाने अधिकारावरील व्यक्‍ती करतात. आज प्रवेशाची अट 
म्हणून असलेल्या परीक्षांतील गुण आणि ते विशिष्ट शिक्षण 
घेण्यासाठी लागणारी बुद्धिमत्ता नि कौशल्ये यांचा सहसंवंध 
निश्‍चितपणे सांगणारे अभ्यास उपलब्ध नाहीत. परंतू उलट 
दिशेच्या अनुमानाने गेले तर असे दाखवून देता येईल की जर 
त्या विशिष्ट उच्च शिक्षणात उत्तीर्णांचे प्रमाण नेहमीच शंभर 
टक्के नसेल, म्हणजेच तेथेही परीक्षांतून प्रवेश घेतलेली मुले 
अनुत्तीर्ण होत असतील तर, मग, प्रवेश परीक्षांतील हुषारी 
आणि त्या विशिष्ट अभ्यासक्रमात यशस्वी होण्यासाठी 
लागणारी बुद्धिमत्ता नि कौशल्ये यांचा सहसंबंध असतोच, असे 
म्हणता येणार नाही. मग अशावेळी प्रवेश मिळालेला 
गुणानुक्रमाने शेवटचा विद्यार्थी आणि त्याच्या पाठोपाठचा पण 
प्रवेश न मिळालेल्यांमधील अनुक्रमाने पहिला विद्यार्थी यांच्यात 
गुणात्मक फरक आहे असे आपण का मानावे? 
उच्च शिक्षणाच्या वाजारात जेथे राखीव जागा 
मागासलेल्यांसाठी ठेवल्या आहेत तेथेही केवळ राखीव जागांची 
मर्यादित संख्या आणि मागणी करणारांची मोठी संख्या यामुळे, 
वर उल्लेखिल्याप्रमाणेच, सर्व तार्किक दोष संभवतात. मात्र या 
राखीव जागांच्या संदर्भात, सवर्णाकडून, नेहमीच एक आक्षेप 
घेतला जातो. तो असा की, राखीव जागांच्यामुळे सवर्णांमधील 
अधिक गुणवत्ता असलेले विद्यार्थी डावलून, कमी गुणवत्ता 
असलेल्यांना प्रवेश दिला जातो. परीक्षांतील गुणांवरच गुणवत्ता 
असे विधान केले जाते. जर असे सिद्ध होत असेल 
की त्या विशिष्ट उच्च अभ्यासक्रमात सर्व विद्यार्थी उत्तीर्ण 
होताहेत आणि नापास होणाऱ्यांमधे मात्र राखीव जागांवरील 
विद्यार्थ्यांचाच भरणा आहे, तर कदाचित उपर्युक्त तार्किकतेला 
वास्तवाचे अधिष्ठान आहे असे म्हणता येईल. एरवी, खुल्या नि 
राखीव जागांसाठी निवडलेल्या विद्यार्थ्यांमधील प्रवेशपरीक्षां- 
कन गुणांमधील फरक हा गुणवत्तेमधील फरक मानता येणार 
राखीव जागा आणि त्या भरणारे विद्यार्थी यांच्या 
बाबतचे एक सामाजिक अंग विचारात घेण्यासारखे आहे. 


संशोश्वलातून. एक गोष्ट 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


स्पष्टपणे पुढे आली आहे ती अशी की, जी मुले लहानपणी 
बौद्धिक वातावरणापासून वंचित असतात, त्यांना योग्य तऱ्हेने 


विकसित होण्यास वाव मिळत नाही. शिवाय अनारोग्य, 


कुपोषण अशांच्या प्रादुर्भावाने आणि घरांतून प्रोत्साहन न देणारे 
वातावरण असले तर मुलांना विकासाच्या संधी नाकारल्या 
सारखे होते. आपल्या देशांत खेड्यातील आणि त्याहीपेक्षा 
खेड्यांच्या शाळांमधील वातावरणच मुलांच्या वौद्धिक 
विकासाच्या आड येत असते. एकप्रकारे खेड्यातील असंख्य 
मुलांचे वौद्धिक कुपोषण होत असते. गावागावांतून बौद्धिकतेचे 
पोषण करणारे वातावरण नाही, आणि ती उणीव भरून 
काढण्याची क्षमता शाळांमध्येही नाही. अशा ठिकाणच्या 
विद्यार्थ्यांचा वर्जा कमीच असणार हे उघड आहे. शारीरिक 
कुपोषणाच्या इतकाच हा वौद्धिक कुपोषणाचा प्रश्न महत्त्वाचा 
मानला पाहिजे. गांधीजींनी संपन्न खेड्याची कल्पना मांडताना, 
तेथे अगदी स्वतःचे कवीदेखील असतील असे म्हटले होते. 
आज एकूणच समाज वौद्धिकतेच्या शिदोरीचे अवमूल्यन करीत 
चालला आहे, या पार्थ्भूमीवर तर हा बौद्धिक कुपोषणाचा 
प्रथ्न अधिक तीव्रतेने उठून दिसतो. निदान शाळांतून तरी 
बौद्धिक वातावरण निर्माण करायला हवे आहे. आणि याची 
सारी जवावदारी शाळा चालविणाऱ्या सरकारची आणि त्यांच्या 
उतरंडीमधील लहान-मोठ्या अधिकाऱ्यांची नि प्रत्यक्ष 
शिक्षकांची असते. प्रत्येक शाळेच्या पातळीवर तर नाहीच, पण 
निदान प्रत्येक गावाच्या स्तरावर तरी वाचनालय, वैज्ञानिक 
प्रयोगशाळा, क्रीडासोयी असाव्यात! पण सरकारच्या 
धोरणामध्ये असा प्रस्तावच नाही. शहरे आणि खेडी यांच्यातील 
शैक्षणिक आणि बौद्धिक वातावरणांतील विपमता 
अपरिवर्तनीय आहे, असेच मानून सरकारचा सारा व्यवहार 
चालतो. आणि मग लोकप्रक्षोभ होऊ नये म्हणून शाळांतून, 
शिक्षण देण्याऐवजी तांदूळ देणे, तांदूळ शिजवून देणे असे 
मलमपट्टीचे उपाय केले जातात. शाळा हे बौद्धिक व्यापाराचे 
केंद्र असले पाहिजे. त्याला वाण्याचे दुकान वा खाणावळ 
करण्याची जरुरी नाही. प्रोबच्या अलीकडच्या अहवालाने हे 
स्पष्टपणे आपल्यापुढे आणलेच आहे की, खेड्यातील 
जवळजवळ सर्वच पालकांना आपली मुले आणि मुलीही 
शिकाव्यात असेच वाटते. पण, शाळा शिक्षण देत नाहीत, 
म्हणून पालकांकडून मुले शाळेत पाठविली जात नाहीत; आणि 
शाळांतील वातावरण अस्वच्छ, उदासीन, अनाकर्षक आणि 
भावनिक नि बौद्धिक आव्हानात्मक हवा पुरविणारे नसते, 
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म्हणून मुले स्वतःही शाळेत जाऊ इच्छित नाहीत. त्यातूनही जी 
मुले शाळेत जातात त्यांना, त्यांच्या मेंदूच्या क्षमतांना, 
विकासात्मक खाद्य पुरवतील अशा गोष्टी शाळा पुरवत नाही, 


: त्यांचे बौद्धिक कुपोषण होत राहते; आणि मग सहजपणेच 


त्यांना उच्च शिक्षणाच्या संधी घेता येत नाहीत; ते त्यांच्यापासून 
वंचित राहतात. 

मुलांचे शिक्षण आजूबाजूच्या वातावरणांतून संपन्न 
होणार असेल तर 'शिक्षणासाठी वातावरणनिर्मिती' महत्त्वाची 
ठरणार आहे. खेड्यांमधून गरीब माणसे असतात, मागासलेली 
असतात असे मानून नव्हे, खेड्यामधून संपन्नतेने शिक्षण 
होण्यासाठी लागणारे वातावरण मागासलेले असते, हे लक्षात 
घेऊन, शिक्षणविषयक संधीचा नि या संधींच्या समानतेचा प्रश्न 
समोर उभा केला पाहिजे. 


४.सरकारची व समाजाची जबाबदारी 

आपण समाजातील वंचितांच्या शिक्षणाचा विचार 
करणार असू तर तो केवळ त्यांना शाळेत आणण्यापाशी 
मर्यादित करून चालणार नाही. शाळेपर्यंत पोचणारी मुले तेथे 
टिकल्याशिवाय आणि शिकल्याशिवाय, शाक्रांचे कार्य पूर्ण होत 
नाही. प्रोव अहवालाने अलीकडेच दाखवून दिले आहे की, 
“शाळा चांगली नाही' हेच मुले शाळेत न जाण्याचे आणि गेलीच 
तर तिथे टिकून राहण्याचे प्रधान कारण आहे. आणि 'चांगली 
शाळा' याची व्याख्या करताना, 'शास्त्राला अनुसरून शिक्षण 
देणारी शाळा' हा त्यातील एक प्रमुख घटक मानला पाहिजे. हे 


शास्त्र म्हणजे, मूल कसे शिकते, हे दाखवून देणारे मानसशास्त्र 


आणि या मानसशास्त्रावर आधारलेले असे रचनावादी 
दृष्टिकोण देणारे शिक्षणशास्त्र होय. 

चांगल्या शिक्षणाची व्याख्या करीत असताना, 
आणखी एक घटक दुर्लक्षून चालणार नाही. शाळेतील 
शिक्षणाचे रूप जसे विद्यार्थ्यांना खिळवून ठेवणारे असायला 
हवे, तद्दतच, शाळेचे बाह्यरूपही मुलांना आकर्षित करणारे 
असे असायला हवे. शाळा ही अंतर्बाह्य चांगली असेल तर 
विद्यार्थ्यांचे शिक्षण चांगले होते. शाळेची इमारत, तेथे 
असाव्यात अशा भौतिक व शैक्षणिक सोयी सुविधा 
(वाचनालय, प्रयोगशाळा, क्रीडांगणे इ.) यांचा किमान दर्जा 
हाच कमाल दर्जाचा असायला हवा. तेथे कोणतीही तडजोड 
असता कामा नये. 

येथे सरकारच्या शिक्षणविषयक जबाबदाऱ्यांचा 


१०२ 


प्रश्न येतो. एकदा, सरकारने सर्वांच्या शिक्षणाची जवाबदारी 
स्वीकारली की, समान दर्जाने शिक्षण देण्याची जवाबदारी ही 
त्यापासून वेगळी नाही. श्रीमंतांचे शिक्षण श्रीमंती पद्धतीने 
आणि गरिबांचे शिक्षण गरिबी पद्धतीने करणे ही विषमता 
लोकशाहीच्या मूळ समानतेच्या - समानसंधीच्या तत्त्वाला 
काळिमा फासणारी गोष्ट आहे; एवढेच नव्हे तर या देशाचे 
सुजाण नागरिक म्हणून आपल्यालाही ती लाजिरवाणी गोष्ट 
आहे. या गैरव्यवस्थेत परिवर्तन करायचे असेल तर प्रथमतः: 
शिक्षण म्हणजे, बालशिक्षण व प्राथमिक शिक्षण ही सरकार 
आणि संबंधित समाज यांची एकत्रित जवाबदारी मानली गेली 
पाहिजे. सरकारने समान नि उच्च दर्जाच्या भौतिक नि शैक्षणिक 
सेवा-सुविधा पुरविण्याची प्राथमिक जवावदारी पेलली पाहिजे 
आणि त्यासाठी शिक्षणावरील खर्चाची मर्यादा राज्यउत्पन्नाच्या 
सहा टक्के एवढी करून आपली स्वीकारलेली जवावदारी पार 
पाडली पाहिजे; त्यातलाही अधिक वाटा हा ज्या वयात मुलांचे 
कायमस्वरूपी शिक्षणाचे, खांव रोवले जातात त्या वयातील 
शिक्षणावर खर्च केला पाहिजे. परंतू, शिक्षण हा मतदानासाठी 
राजकीय मुद्दा होऊ शकत नाही, आणि त्यामुळे सरकारंचा 
शिक्षणावरील खर्च कधी वाढत नाही; उलट इतर मुद्दे जसजसे 
पुढे येत जातात, तसतसा तो कमी होत जातो, असे ड्रेझ आणि 
सेन यांनी म्हटले आहे आणि ते खरेच आहे. 

समाजाची जबाबदारीही तितकीच मोठी आहे. 
शाळांमधील शिक्षणावर कठोर अंकुश ठेवून, सरकारी शाळा 
गावच्या मुलांचे नुकसान करीत असेल तर त्याला जाव 
विचारण्याची प्राथमिक जबावदारी, समाजाने निश्‍चित 
स्वरूपाची यंत्रणा उभी करून, उचलली पाहिजे. किंबहुना 
आजच्या परिस्थितीत तर समाजाची जबाबदारी अधिकच मोठी 
आहे. शाळेतील शिक्षण अंतर्बाह्य बदलण्यासाठी - शिक्षणातील 
परिवर्तनासाठी - सरकारला वेठीस धरून, सरकारच्या 
प्राथमिक जबाबदाऱ्या पार्‌ पाडायला लावल्या पाहिजेत. 
सरकार उदासीन राहत असेल तर समाजाला अधिकच 
प्रभावीपणे कार्यरत व्हायला हवे आहे; सरकार बदमाशी करीत 
असेल तर सरकारचे अस्तित्व धोक्यात आणले पाहिजे. 


५. शिक्षण : मूलभूत हक्क 

आंतरराष्ट्रीय स्तरावर *वालकहक्का'ची सनद 
निर्माण झाल्यानंतर राष्ट्रीय तसे राज्यांच्या पातळींवरही तिची 
अंमलबजावणी करण्याची जबाबदारी, भारताने, सनदेवर 


'नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


स्वाक्षरी करून स्वीकारलेली आहे. 

ही जवाबदारी पार पाडत असताना, घटनेच्या 
मार्गदर्शक तत्त्वांतील ४५ व्या कलमाप्रमाणे बालशिक्षण (० - 
६ वयोगट) आणि प्राथमिक शिक्षण (६-१४ वयोगट) या 
दोन्हींचा मूलभूत हक्क मान्य करणे आणि तो प्रत्यक्षात 
अंमलात आणणे हे सुजाणपणाचे व प्रगतीचे पाऊल ठरेल. 

केवळ मूलभूत हक्क मान्य करून सर्वांसाठी, 
म्हणजे सर्वांचा प्रवेश सुकर व्हावा एवढाच विचार डोळ्यांसमोर 
ठेऊन अल्पबर्ची, अल्पसुविधा असलेल्या नि अल्पदर्जाचे 
शिक्षण करणाऱ्या शाळा काढणे, शहाणपणाचे ठरणार नाही. 
मूलभ्रूत हक्कात, शिक्षणाचा 'पूर्ण' हक्क अभिप्रेत असला 
पाहिजे. त्याचवरोवर तो समानतेने प्राप्त झाला पाहिजे, तरच 
भारतीय राज्यघटनेच्या जाहीरनाम्यात दिलेल्या संधींच्या 
समानतेचा आशय प्रत्यक्ष व्यवहारात उतरू शकेल. असा 
शिक्षणाचा पूर्ण हक्क समानतेने उपलब्ध होणे याचा अर्थ, 
'बंचितांचे शिक्षण' या पुस्तिकेत मी मांडला आहे. तो असा : 

१. कोणतीही आर्थिक-सामाजिक-सांस्कृतिक 
परिस्थिती शिक्षणाच्या आड न येणे; 

२. वयानुसार, गरज असेल ते शिक्षण घराजवळ 
उपलब्ध होणे; 

३. त्या त्या पातळीवर दर्जेदार व मूल्याधिष्ठित 
शिक्षण प्राप्त होणे; 

४. कोणत्याही कारणामुळे शिक्षणात खंड न पडता 
शिक्षण पुरे करता येणे; 

५. प्रत्येक वालकाला आपला कल व आपली गती 
यांनुसार शिक्षण पुरे करता येणे; 

६. शैक्षणिक वर्षात कायद्याने ठरवून दिलेला 
शिक्षणाचा कालावधी पूर्णपणे वापरला जाणे; 

७. शिक्षणाची - ठरविलेली उद्दिष्टे गाठली 
जाण्यासाठी आवश्यक त्या सर्व शैक्षणिक व भौतिक सुविधा 
पूर्णांशाने उपलब्ध होणे. 


या सात गोष्टी, कोणतीही तडजोड न स्वीकारता, 
जर शासनाकडून करवून घेतल्या तरच आपण, शिक्षणाची पूर्ण 
संधी समानतेने सर्वांना प्राप्त करून दिली असे म्हणता येईल. 

एका. गावात एकापेक्षा अधिक शाळा असतील तर 
त्यांच्यासाठी सामायिक अशा वाचनालय, प्रयोगशाळा नि 
क्रोडांगण यांसारख्या सुविधा उपलब्ध करता येतील. सर्वांसाठी 
शालान्त परिक्षा एकच पण, उपलब्ध सोयींमध्ये मात्र विलक्षण 


अनुक्रमणिका 


समकालीन शिक्षण : वास्तव आणि अपेक्षा 


विषमता, असे चित्र हे केवळ मागास विद्यार्थ्यांवर अन्याय 
करणारेच आहे असे नव्हे, तर ते घटनेच्या समान हक्कांच्या 
आश्चासनांच्या विरोधीही आहे. त्यामुळे प्रत्येक गावात पूर्ण 
वेळेची, पूर्ण क्षमतेची शाळा असणे, आणि तिचा लाभ 
गावातील सर्व मुलांनी मिळविणे, याला दुसरा कुठलाही पर्याय 
असू शकत नाही. म्हणूनच आजचे वस्तीशाळांसारखे पर्याय, 
शासनाच्या सोयीचे असले तरी मुलांचे शिक्षण पूर्णांशाने 
करण्यासाठी पुरेसे खचितच नाहीत. 

सर्व शिक्षणसोयींनी युक्‍त अशी इमारत, विद्यार्थ्यांना 
केंद्रीभूत ठेऊन, त्यांच्या स्वयंशिक्षणाच्या संधी उपलब्ध करवून 
देणारे शैक्षणिक उपक्रम व शैक्षणिक साधने, शिकविण्यापेक्षा 
विद्यार्थ्याच्या शिकण्यासाठी सहाय्य करणारा शिक्षक, आणि 
शाळांवर जबरदस्त अंकुश ठेवणारी पालक आणि समाजाची 
जागरूकता, ही चांगल्या शिक्षणाची व्याख्या होऊ शकेल. 
शासनाला अशा शिक्षणासाठी, खर्चाची तरतूद करावी लागेल. 
मग त्यासाठी सरकारला आपल्या खर्चाची प्राधान्ये बदलून 
शिक्षणाला अधिक वरचे स्थान द्यावे लागेल. 

शिक्षणाने समाज प्रगल्भ होऊ शकत असेल तर 
समाजाने प्रगल्भ शिक्षणाची आस धरायला हवी. 

**१ 


*आशिस' 
(आनंद शिक्षण सहयोग) 


विद्यार्थी, शिक्षक, मुख्याध्यापक, पालक, संस्था- 
चालक, समाज, शासन हे शैक्षणिक परिवर्तनाचे प्रमुख कार्यघटक 
आहेत. या सर्वांनी एकत्रित येऊन, या परिवर्तनाच्या दिशेने काम 
केले तर हे परिवर्तन एका दशकाच्या कालावधीत देखील होऊ 
शकते. हा अनुभव काही देशांत आजवर आलेला आहे, परंतु 
भारतात अजून यावयाचा आहे. कारण यासाठी आवश्यक 
असणारी मानवी ऊर्जा भरपूर प्रमाणात हाताशी असूनदेखील, त्या 
ऊर्जेचा एक-दशांश भागही आपण आज उपयोगात आणत नाही. 

असे एकचित कार्य करण्याची योजना निर्माण 
होण्यास कालावधी लागेल. तशी क्षमता असणारे प्रभावशाली 
नेतृत्व निर्माण होणे, न होणे हे ऐतिहासिक योगायोगावर 
अवलंबून असते. परंतु असे नेतृत्व अस्तित्वात नसले तरीही या 
घटंकांपैकी प्रत्येकाला स्वतंत्ररीत्या देखील प्रयत्न करता येतील. 
संपूर्ण घटकांनी एकत्रित काम केले, तर ते अर्थातच अधिक 
यशस्वी होईल. परंतु घटकाचा एकेक भाग देखील आपापल्या 
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ठिकाणी स्वतंत्रपणे आपापले प्रयोग स्वावलंबी पद्धतीने करू 
शकेल. एखादा विद्यार्थी, एखादा शिक्षक, एखादा मुख्याध्यापक, 
एखादा प्राध्यापक, प्राचार्य, एखादी शाळा किंवा महाविद्यालय, 
एखादी संस्था, ग्रामपंचायत, जिल्हापरिषद. एखादा शिक्षणमंत्री, 
एखादा कुलगुरु, मुख्यमंत्री, अशा स्वावलंबी प्रयोगाची सुरुवात 
आपल्या वळावर करू शकतो. शिक्षण क्षेत्रांत असे प्रयोग 
निधोसाठी अडत नाहीत. तर उपलब्ध असलेल्या मानवी उर्जेचा 
योग्य वापर करता न आल्यामुळे अडतात. 


अशा प्रयोगांतून काय मिळते? 

नीट आखणी केलेल्या प्रयोगातून, तो काही प्रमाणात 
अयशस्वी झाला, तरीही काही शिकावयास मिळते. काही नव्या 
प्रायोगिक दिशा सुचतात. त्या काही प्रमाणात इतरांनाही उपयोगी 
होऊ शकतात. 

मुख्य म्हणजे, आपली स्वतःची आंतरिक र्ड्जा 
चैतन्यशील होते, व हा अनुभव स्वतःची कार्यक्षमता आनंदाने व 
उत्साहाने अधिक क्रियाशील करतो. 

त्याच त्याच प्रकारची रूटीन कामे केल्यामुळे आपल्या 
वुद्धीला जे गंज चढलेला असतो, तो नाहीसा होऊन बुद्धी पुन्हा 
धारदार होते. धारदार वुद्ी असणे व तिचे महत्त्व कळणे, हा 
शिक्षकाचा सर्वोत्तम व्यावसायिक व आत्मिक आनंद असतो. 

शिक्षकांना हा जो अनुभव येतो, तोच संस्थेलाही 
सामूहिक स्तराबर येतो. या आनंदाची प्रचीती झाली, की त्यानंतर 
अधिक वाह्य प्रेरणेची आवश्यकता राहत नाही. ती प्रचीती येत 
नाही, तोपर्यंत हे सर्व प्रयोग म्हणजे एक अकारण ओझे वाटते. 
प्रत्येक शिक्षकाच्या आयुष्यात अशा निरुत्साहाचा एक कालखंड 
येतो. तो कालखंड प्रत्येक शिक्षकाच्या स्वतःच्या व्यक्तिमत्त्वाच्या 
पार्श्वभूमीप्रमाणे कमी अधिक कालाचा असतो. या कालात मनाची 
प्रवृत्ती 'यातून काय होणार आहे” 'त्यातून काय होणार आहे', 
अशा स्वरूपाची सिनिकल - नकारात्मक असते. हा खरा 
शिक्षकाच्या आत्मकसोटीचा काळ असतो. हा सर्व अनुभव मी 
स्वतः घेतलेला आहे. माझ्या सुदैवाने प्रारंभीच्या काळातच काही 
मित्रांच्या संगतीने मी या मनोव्यथेतून बाहेर पडलो. 

आपल्यालाही असे मित्र कदाचित्‌ लाभले असतील. 
लाभले नसल्यास वा लाभले असल्यासही *आशिस'शी संपर्क 
साधावा. हे स्वतःच्या आनंदासाठी करावयाचे आहे. सहयोगाने हा 
आनंद अधिकच वाढतो व कार्य अधिक प्रभावीही होते इतकेच. 
कामाला सुरुवात केली की समवृत्तीचे लोकच एकमेकांना शोधत 
येतात. माझा पाठीवरचा भाऊ श्रीपाद म्हणाला असता, 'यालाच 
शैक्षणिक क्षेत्रातील प्रयोग परिवार म्हणतात.' 


- देवदत्त दाभोलकर 
संयोजक *आशिस' 


अनुक्रमणिका 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 
लीला पाटील 


तुला नव्या जगाची आण! 

नवभारतसारख्या मातव्वर नियतकालिकाच्या 
“शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन” या विषयावर निघणाऱ्या 
अंकात लिहावं ही सूचना मान्य करून गेल्या एकोणीस वर्षांकडं 
मान मुरडून पाहू लागल्यावर लक्षात येतंय की १९८५ साली 
मराठी माध्यमाचं विनाअनुदानित (व विनाअनुदानितच राहू 
इच्छिणार) केवळ एक ते चार इयत्तांसाठीचं प्रयोगशील 
विद्यालय सुरू करणं हे एक साहसच होतं. विद्यालय सुरू 
करायचं ठरल्यावर जे एक आवाहनपत्रक प्रसिद्ध केलं त्यात 


आमच्या मनःचक्षूंसमोर प्राथमिक शिक्षणाचं जे स्वरूप (रूप . 


नव्हे स्वरूप!) होतं ते मांडलं आहे. त्यात पुढील प्रमुख मुद्दे होते. 

१) सृजनशील, आनंददायी व वालकर्केंद्रित 
शिक्षण. 

२) मुलांना विचार करता येतो यावर श्रध्दा व 
त्यांच्या आत्मप्रकटीकरणाला खुल्या वाटा. 

३) लोकशाहीची वाट अनुसरणाऱ्या विद्यांलयात 
अधिकारशाहीची उतरंड नसणं. 

४) शासकीय क्रमिक पुस्तकांतील आशय अधिक 
चांगल्या रीतीनं मुलांसमोर उलगडण्यासाठी सभोवतालच्या 
वास्तवाचा त्यांच्याशी असलेला अनुवंध दैनंदिन अध्यापन व 
अभ्यासपूरक कार्यक्रमांमार्फत मुलांपर्यंत पसरवणं. 

५) अधिक सकस शिक्षण मुलांना मिळावं म्हणून 
अध्यापनातही लोकसहभाग स्वीकारणं. 

६) अभ्यासक्रम व क्रमिक पुस्तकं यांचा 
सामान्यपणे स्वीकार करूनही शिक्षणाला पोषक ठरणारे विषय 
त्यापलीकडील शिकण्या-शिकवण्याच्या कक्षेत समाविष्ट 
करणं. 

७) भारतीय घटनेत समाविष्ट झालेली स्वातंत्र्य, 
समता, बंधुता व सामाजिक न्यांयमूल्ये हीच मूल्यशिक्षणाचा 
गाभाभूत भांग आहेत अशी ण्ब्दा बाळगन विद्यालय चालवणं व 
चालतं ठेवणं. 


आमच्या मनापुढं तरळणाऱ्या प्राथमिक शिक्षणाचा 


प्रत्यक्ष आविष्कार कुठं आम्ही पाहिला नव्हता. शिक्षण 
खात्यामार्फतही तसं काही करण्याचे प्रयत्नं दिसत नव्हते. 
स्वातंत्र्यानंतरच्या काळातू विद्यापीठ व माध्यमिक शिक्षणातील 
आवश्यक बदलांसाठी आयोग नेमले गेले होते तरी प्राथमिक 
शिक्षणात आवश्यक असणाऱ्या परिवर्तनाची सर्वांगीण दखल 
घेत स्वतंत्र देशाला अनुकूल ठरेल असं त्याचं रूपं मांडणारा 
आयोग नेमला गेला नव्हता. जाती-धर्माचे अडसर, नर-नारी 
विषमता, दलित-आदिवासी किंवा भटक्या समाजाला 
शिक्षणासाठी घ्यावी लागणारी झोंवी दूर केल्याशिवाय 
सर्वांसाठी निदान प्राथमिक शिक्षणाच्या वाटा कशा खुल्या 
होणार? पूर्वप्राथमिक ते पदव्युत्तर पातळीवरचा कोणताही 
विषय शिकता-शिकवताना प्रत्येकानं शैक्षणिक स्वातंत्र्य, 
संचालनात्मक स्वातंत्र्य, आचारात्मक स्वातंत्र्य, मानवी हक्क 
आणि कर्तव्य यांचे आंतरसंवंध इत्यादींचे अनेकविध अनुभव 
घेत घेत विकसित होणं प्रयोगशील शिक्षणाच्या माध्यमातून 
सिद्ध होताना दिसत नव्हतं. समाजपरिवर्तनाचा भाग म्हणून 
शिक्षणातील व्यवस्थापरिवर्तन कधी होईल तेव्हा होईल असा 
हवाला देऊ्ञ खुशाल राहण्याऐवजी शिक्षणातील व्यवस्था- 
परिवर्तन झालं तर शिक्षणातून अपेक्षिले जाणार समाज- 
परिवर्तन आज ना उद्या घडू शकेल असा उदघोष निनादत 
नव्हता. अशा परिस्थितीत आमच्यासारख्या सामान्य व्यक्‍तींनी 
एकत्र येज्ञ शिक्षणातील व्यवस्थापरिवर्तनाचा एक प्रयोगशील 
प्रयत्न म्हणून “सृजन-आनंद विद्यालय" उभं करायचं ठरवणं हे 
एक आव्हानच होतं. हे आव्हान स्वीकारताना एका जुन्या 
गीतातील *चल उचल हत्यार, गड्या होऊन हुषार । तुला नव्या 
जगाची आण।' ह्या ओळी साद घालत होत्या. आज 
रकभ्रतच्या वाचकांसमोर गेल्या एकोणीस वर्षांत सृजन- 
आनंद विद्यालयानं स्वातंत्र्याचे जे विविध रंग प्राथमिक 
शिक्षणाच्या स्तरावर समजून घेत उलगडले, निरखले, 
समजावून दिले व त्यांचं मूल्यमापन करीत ते समाजापुढं 
परीक्षणार्थ ठेवले त्याबद्दल बोलावं म्हणते. असा विचार 
करताना घडलेल्या आणि घडावेत म्हणून नियोजनपूर्वक प्रयत्न 
केलेल्या कितीतरी लहान-मोठय़ा प्रसंगांनी मनात रिंगण धरलं 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


आहे. जसे आठवतात आणि जे जे सांगायला हवेत असे 
वाटतात तसे ते प्रसंग मांडते. आवडेल ना आमच्या 
स्वातंत्र्याच्या स्मरणयात्रेत सामील व्हायला?.... 


मूलही एक छोटं माणूसंच! 

... विद्यालयाचं दुसरंच वर्ष असेल. मूल म्हणजे 
शिक्षकाच्या हाती सोपवलेला मातीचा निर्जीव गोळा नव्हे, ते 
एक जितंजागतं, विचार करणारं, चैतन्यानं सळसळणारं छोटं 
माणूस आहे.हा विचार लहान-सहान कृती करतानाही जागा 
असायचा. एक दिवशी वर्गात हालचाल करताना ताईचा पाय 
ओंकारला लागला. “सॉरी रे,” ताई म्हणाल्या. “सॉरी कशाला 
म्हणायचं? मी लहान आहे,” ओंकार उद्गारला. किती 
सहजतेनं ओंकारनं लहान मुलांना पाय लागला. तर सॉरी 
म्हणायची गरज नाही हे गृहित धरलं होत हे जाणवून मी अवाक्‌ 
झाले. सभोवारच्या समाजात स्वातंत्र्यानंतरच्या तीन दशकां- 
नंतरही हॉटेलच्या बाजूस ठेवलेला कप हातात धरून हॉटेलच्या 
बाहेर कपभर चहासाठी तिष्ठत रहाणारे हरिजन मनःचक्षूंसमोर 
आले. वेठविगारांना जमीनदार माणुसकीची वागणूक क्वचितच 
देतात हे लक्षात आलं. सवर्ण आणि दलित यांची पारडी समान 
पातळीत असल्याचं कोणत्याच बाबतीत दिसत नाही हे 
आठवलं. प्रतिष्ठेच्या व्यवस्थेच्या वेशीवाहेर वेगवेगळ्या 
कारणांस्तव असणं मान्य करणारे लोक ओोंकारच्या रूपात दिसू 
लागले. हाच ओंकार उद्याचा नागरिक आहे आणि त्याच्याकडून 
हरएक वाबतीत सामाजिक न्यायाचं परिपालन व्हायचं असेल 
तर स्वातंत्र्यात समाविष्ट असणाऱ्या समतेची मशागत अशा 
प्रसंगाच्या अनुषंगानं करायला हवी असं जाणवून “ओंकार 
लहान असला तरी त्याला पाय लागल्यावर सॉरी म्हणायलाच 
हवं; मोठं माणूस तसं लहान मूलही माणूसंच! एवढंच काय पण 
पाळीव प्राण्यांनाही आपण माणुसकीची वागणूक द्यायला हवी,” 
अशा अर्थाचं आम्ही बोललो. वृत्तीविकासाची बीजं अशा 
लहान-लहान कणांनीच रुजतात. 


माहितीचा अधिकार 

१९९२ मध्ये दूरदर्शनच्या बालचित्रवाणीनं सूजन- 
आनंद विद्यालयावर आधारित नव्वद मिनिटांचा कार्यक्रम 
केला. त्यातील चाळीस मिनिटं लीलाताईंच्या मुलाखतीसाठी 
होती. त्यावर्षी इयत्ता चौथीत शिकणाऱ्या ओजसला मुलाखती 
साठी दिलेला वेळ मुलांच्या कार्यक्रमांसाठी वापरायला हवा 
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होता असं वाटून त्यानं लीलाताईंना एक पत्र लिहिलं. त्यात तो 
लिहितो, “तुम्ही तुमच्या मुलाखतीसाठी इतका वेळ का वरं 
घेतलात? बालचित्रवाणी ही मुलांसाठी असते. मुलाखतीत 
मुलांना इंटरेस्टही नसतो. हाच वेळ तुम्ही मुलांच्या एकाद्या 
नाटकासाठी द्यायला.हवा होता.” त्यावेळी चौथीत शिकणारा 
ओजस उद्याचा भावी नागरिक असल्यानं विद्यालयाच्या 
लोकशाही प्रशासनावद्दल त्याची खात्री व्हायला हवी असं मानून 
लीलाताईनीही ओजसला लेखी उत्तर लिहिलं. त्या पत्रातील 
काही भागही आपण वाचू. “ बालचित्रवाणीचे कार्यक्रम मुलं व 
शिक्षकांसाठी असतात. कार्यक्रमाचा काही भाग शिक्षकांसाठीच 
असतो. माझी मुलाखतही त्यांच्यासाठीच होती... मुलाखतीचा 
वेळ मुलांच्या कार्यक्रमांना देणं मला केव्हाही आवडलंच असतं. 
पण ' बालचित्रवाणीचे लोक त्यावावबत कसलीही तडजोड 
करायला तयार नव्हते. आपलं काम जास्तीत जास्त लोकांपर्यंत 
पोचवणं या हेतूनेच मी मुलाखत स्वीकारली...” ही दोन्ही. पत्र 
चौथीच्या सर्व विद्यार्थ्यांना जशी वाचून दाखवली होती तशीच 
ती आठवडी शिक्षक सभेतही वाचली गेली. १९९२ मध्ये 
“माहितीचा अधिकार' हा शब्दसमूह आजच्या इतका प्रचारात 
नव्हता. पण लीलाताईंना मात्र असं वाटलं की विद्यालयाचा एक 
घटक-केवळ चौथीतला विद्यार्थी नव्हे, .ओजसने मुलांच्या 
हक्कांच्या जपणुकीवद्दलची जी जागरूकता दाखवली, 
शिक्षकांनाही सवाल करण्याचं जे धैर्य दाखवलं त्याला दाद 
द्यायला हवी. मुलांच्या कार्यक्रमांना किती वेळ आणि 
लीलाताईंच्या मुलाखतीला किती वेळ हे निर्णयस्वातंत्र्य 
विद्यालयाला होतवं कुठं? विद्यालयातील कामकाज 
महाराष्ट्रातील लोकांपर्यंत पोचावं म्हणून जसे मुलांचे कार्यक्रम 
महत्वाचे तशीच मुलाखतही गरजेची हे ओजसच्या निमित्तानं 
विद्यालयातल्या साऱ्याच मुलांना व ताई-दादांनाही समजणं 
महत्वाचं असाही विचार ओजसच्या पत्राला उत्तर लिहिण्यात 
असावा. माहितीच्या अधिकाराची पाठराखण लीलाताईंनी 
ओजसला उत्तर लिहून केली. 


शिकणं म्हणजे बिचार करणं 
१) क्रमिक पुस्तकांच्या कुंपणापलीकडे र 
स्वातंत्र्याची, . समतेची, बंधुतेची आणि 
सामाजिक न्यायाची मशागत कधी कधी क्रमिक पुस्तकातील 
कवितेच्या निमित्तानं पुढं सरकली. “जात कोणती पुसू नका” 
अशी त्या कवितेची पहिली ओळ होती. समतेच्या वागणुकीला 
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पोषक असलेल्या त्या कवितेत जात, धर्म यांच्यावरोवर लिंग, 
जन्मस्थान (शहर/खेडं), भाषा (इंग्रजी/मराठी), श्रीमंती-गरीवी 
अशा इतर घटकांचाही निर्देश करीत ताई-दादा व मुलांनी मूळ 
कवितेत भर घातली. लेखनही केलं. काही वेळा मान्यवरांच्या 
रचनेतील आशय प्रत्यक्ष व्यवस्थापरिवर्तनाला काही अडसर 
निर्माण करणारा वाटल्यास क्रमिक पुस्तकातील ते वेचे 
नाकारण्याचं वैचारिक स्वातंत्र्य (लेखकावद्दलचा आदर 
बाळगूनही) शिक्षकांनी जसे घेतले तसंच पर्यायी विचार 
मांडण्याची जबाबदारीही त्यांनीच पेलली . 
श्री ग.दि. माडगूळकरांची- 
“गोरी गोरी पान फुलासारखी छान . 
दादा मला एक वहिनी आण” 
ह्या.कवितेतील वहिनी गोरीच हवी व बाजारातून 
वस्तू आणतात तशी तीही आणायची असते हा विचार ताईंच्या 
संवेदनशील मनाला खटकल्यानं निमाताईंनी पुढील कविता 
स्वतःच तयार केली. त्यातील काही ओळी आपण वाचू. 
“हसणारी खेळणारी गाणारी छान 
दादा, अशी वहिनी हवी, माझी तुला आण. 
वहिनी आणि मी खूप खूप खेळू 
हसू, खेळू, नाचू, गाऊ, वाजवू वेळू. 
माझ्यावाचून तिचं हलू नये पान 
दादा, अशी वहिनी हवी, माझी तुला आण.' 
दादाला 'गळयाची आण' घालून त्याची वहीण 
“वहिनी आणायला' नव्हे तर नाचणारी, खेळणारी मैत्रीण 
शोधायला विनवते. 'माझ्यावाचून तिचे अडेल. पान हलणार 
नाही' अशी इच्छाही छोटी नणंदवाई वालिशपणानं प्रकट करते. 
'चंद्रास पत्र' ह्या बालभारतीमधील वेच्यात 
वैज्ञानिक दृष्टीनं काही त्रुटी जाणवल्यावर उदयदादा व 
लीलाताई यांनी आवश्यक आशय घालून 'चांदोवास पत्र' हा 
नवा वेचा लिहिला व प्रत्येक मुलाला त्याची झेरॉक्स प्रत देऊ्ञ 
“आमच्या' वालभारतीत त्याचाच समावेश केला. 
२) गणिताला प्रश्न विचारू 
केवळ सृजन-आनंद विद्यालयातील मुलंच विचार 
करू शकतात, प्रश्न विचारतात, आपली मतं मांडू शकतात 
असं मुळीच नाही. मात्र इतर शाळेतील मुलांची ती क्षमता 
विकसित होण्यासाठी त्यांना तशी संधीच मिळत नाही. एकदा 
इचलकरंजीतील एका शाळेत इयत्ता सातवीसाठी सृजन-आनंद 
शिक्षण वर्ग घेतला होता. अभ्यासक्रमातील आशय आणि 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


क्रमिक पुस्तकं स्वीकारूनही सृजनशील, आनंददायी व 
सामाजिकदृष्ट्या अर्थपूर्ण शिक्षण असू शकतं हा विश्वास 
प्रात्यक्षिकामार्फत त्या शाळेतील शिक्षकांपर्यंत पोचवायचा 
आमचा प्रयत्न होता. गणिताची तासिका होती. पुढील गणित 
सांगितलं गेलं. 


महाराष्ट्रात दर दहा मुलांमागं एक मूल इयत्ता 
सातवीपर्यंतचं शिक्षण पूर्ण करतं. 

तर सातवीपर्यंतच्या शिक्षण पूर्ण करणाऱ्या मुलांची 
शेकडेवारी काढा. 


क्रमिक पुस्तकावाहेरचं गणित घातलं जाणं ह्या 
पहिल्या छोट्या धक्क्यातून मुलं वाहेर येण्याआधीच 
“गणिताला आपण प्रथम प्रश्न विचारू या. नंतर आपण ते 
सोडवू.” हे ताईंचे वाक्य मुलांना अगदीच अनपेक्षित असलं तरी 
मुलांनीही हे आव्हान फार छान रीतीनं पेललं. गणित वाचून, 
त्यावद्दल विचार करून मुलांनी जे प्रश्न विचारले ते त्यांची 
आकलनक्षमता, बहुआयामी विचार करण्याची क्षमता 
दर्शवितात. 

मुलांचे काही प्रश्न आपण वाचू या. 

१) उरलेली ९० % मुलं काय करतात? 

२) ९० % मुलं शिक्षण पूर्ण करत नसताना 
महाराष्ट्र राज्य प्रगत आहे असं म्हणता येईल काय? 

३) मुलांनी शिक्षण पूर्ण न करण्याची कारणं 
कोणती? 

४) अशीच स्थिती राहिली तर महाराष्ट्र राज्य 
पूर्णपणे साक्षर होईल काय? 

५) महाराष्ट्र सरकारनं यासाठी कोणते प्रयत्न केले 
आहेत? 

६) शाळांत न जाणारी मुलं मग करतात तरी काय? 


गणिताला प्रश्न विचारण्याची संधी मुलांना मिळाली 
नसती तर क्रमिक पुस्तकावाहेरचं उदाहरण घालूनही फक्‍त 
आकडेमोडच झाली असती! पण मिळालेल्या संधीमुळं मुलं 
आशयाच्या अंतरंगात शिरली व त्यातून दिसणाऱ्या वास्तवानं 
त्यांना प्रश्नांकित केलं. शिवाय स्वतःला पडणाऱ्या प्रश्नांच्या 
उत्तरांचा वेध त्यांनी घ्यावा म्हणून “तुमच्या आजूबाजूला इयत्ता 
सात्तवीनंतर किंवा त्यापूर्वीच शिक्षण सोडून देणारी जी पुलं 


क्‌ क 
-ऐओर्ञॉ 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


आहेत ती काय काय करतात यावद्दल त्यांच्याशी वोला” असा 
गृहपाठही मुलांना मिळू शकला. अभ्यासक्रमाच्या कक्षेत 
राहूनही वृत्तीविकासासाठी योग्य झरोके शिक्षकाला पाडता 
येतात आणि त्या झरोक्‍्यांतून अभ्यासक्रमातीलच आशय 
शिकताना त्याचं रंग, रूप वास्तवदर्शी तर होतंच पण 
विद्यार्थ्यांच्या क्षमताविकासाला त्यामुळं रसरशीत धुमारेही 
फुटतात. सृजन-आनंद शिक्षण केंद्रामार्फत घेतले जाणारे 
सृजन-आनंद शिक्षण वर्ग, युवती शिवीरे, शिक्षकांची प्रशिक्षण 
सत्रे, पालक प्रवोधन सत्र अशा साऱ्याच उपक्रमांत असेच 
अनुभव पुनःपुन्हा आल्यामुळेच विचार करण्याची, मतं 
मांडण्याची, वास्तवाचा सखोल शोध घेण्याची संधी मिळताच 
शब्दमाध्यमातूनही वृत्तीविकासाला चालना मिळते अशी श्रद्धा 
आम्ही मिळवली आहे. 


३) स्वातंत्र्याचा सुवर्णमहोत्सव 

१९९७ मध्ये स्वातंत्र्याचा सुवर्णमहोत्सव साजरा 
करण्यासाठी सायंकाळी आठ ते साडेवारा असा कार्यक्रम 
आखला होता. रात्री ठीक १२ वाजता ध्वजारोहण होणार 
असलं तरी सायंकाळचे दोन तीन तास कितीतरी छोटे-मोठे 
कार्यक्रम आखले होते. १५ ऑगस्ट १९४७ ला आपला देश 
स्वतंत्र झाल्याची उद्घोषणा करणाऱ्या दैनिक सकाळचा 
प्रदर्शित केलेला अंक पाहताना अंगावर सरसरून काटा आला 
होता. शिक्षक, पालक, मुलं यांची चित्रं, स्वातंत्र्यसंग्राम व 
स्वातंत्र्याची पन्नास वर्षांची वाटचाल यावद्दलची चित्रं, लेखन, 
कविता, सुशोभनं यांनी साऱ्या भिंती भरून गेल्या होत्या. 
ध्वजवंदनानंतरची विनआवाजी आतषवाजी अनेकांना 
वैशिष्ट्यपूर्ण व नेत्रसुखद वाटली होती. पालक, मुलं आणि 
शिक्षक यांच्या चेहऱ्यांवर त्या रात्रीच्या कार्यक्रमांत वेगळीच 
झळाळी दिसत होती. वयाने ज्येष्ठ असणाऱ्या मंडळींच्या 
डोळ्यांसमोर १९४७ च्या पहिल्या स्वातंत्र्यदिनाच्या घटना 
उजळत होत्या. संमिश्र वयोगटाच्या त्या समुदायात पाच-सहा 
वर्षांच्या मुलांची किलविल, तरुणांची लगवग, वयस्कररांची मंद्र 
सप्तकातली वोलणी आणि सावध हालचाली ह्या व अशा 
साऱ्यांचं केंद्रस्थान विद्यालयात आयोजित केलेला स्वातंत्र्याचा 
सुवर्णमहोत्सव आणि त्यानिमित्त योजलेले विविध समर्पक 


उपक्रम हेच होतं. 


४) आयोडिनयुक्‍्त मिठावाबत सत्य काय? 
जातीपातीचे वंध तोडण्यासाठी आणि आमच्या 
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देशातल्या मिठावर विदेशी शासनानं लादलेला कर 
नाकारण्यासाठी महात्माजींनी 'आमच्या देशातल्या मिठावर 
आमचाच अधिकार' हा विचार प्रसृत करण्यासाठी साबरमती ते 
दांडी असा मोर्चा काढून सर्वकष सत्याग्रह केला होता. अस्मिता 
जागरणाच्या महात्माजींच्या त्या अभूतपूर्व प्रयोगानं ब्रिटीश 
सरकारही हादरलं होतं. पारतंत्र्याच्या काळात सरकारने 
काहीही कर लावावेत आणि रयतेनं त्याला मान तुकवावी 
याविरूद्ध पुकारलेलं शांततामय वंड . म्हणजे महात्माजींच्या 
नेतृत्वाखाली निघालेली दांडीयात्रा होती. भारत स्वतंत्र होऊन 
चार दशकं उलटून गेल्यावर आमच्याच शासनाने मिठावद्दल 
एक कायदा जारी केला. आयोडिनयुक्‍त मीठंच फक्त विकलं 
गेलं पाहिजे आणि तेच मीठ खरीदलं पाहीजे हा त्या कायद्याचा 
मथितार्थ होता. आरोग्याचा वुरखा घालून वड्या कंपन्यांचं 
महाग मीठ आमजनतेवर लादण्याच्या ह्या प्रयत्नाविरूद्ध काही 
मंडळी आवाज उठवीत होती. आयोडिनयुक्‍त मिठाची गरज 
भारतभर सगळीकडं नाही, साध्या मिठातही सामान्यपणे पुरेसं 
आयोडिन असतं- अशी माहिती प्रसारित करण्याचे प्रयत्नही 
केले जात होते. मात्र दूरदर्शनवरील रंगीवेरंगी जाहिराती, 
आयोडिनयुक्त मिठाची वाखाणणी करीत झालेल्या कायद्याच्या 
अंमलवजावणीला मदतीचा हात देत होत्या! 

पुरेसा सूर्यप्रकाश असणाऱ्या प्रदेशात साध्या 
मिठातही पुरेसं आयोडिन असताना सरसकट सर्वांना 
आयोडिनयुक्त मिठाची सक्ती करणं हा जनतेच्या 
निर्णयस्वातंत्र्याचा संकोच आहे अशी चर्चा सृजन आनंदच्या 
कार्यकर्त्यांत होत होती, त्याचीच परिणती म्हणजे 'मिठाचे 
सत्यशोधन' हा विद्यालयानं इयत्ता चौथीसाठी आखलेला 
उपक्रम. १९९७ च्या नोव्हेंबर डिसेंबर महिन्यात चौथीच्या 
मुलांनी आयोडिनयुक्‍त मिठाची सक्ती कितपत योग्य आहे व 
सर्वसाधारण लोकांत कोणतं मीठ खरीदलं जातं हे पाहण्यासाठी 
पुढील कृती केल्या - 

१) महात्मा गांधीजींनी मिठाचा सत्याग्रह का केला, 
सावरमती ते दांडी अशी जागणरयात्रा का काढली, एक चिमूट 
मीठ उचलण्याचा ब्रिटीश सरकारने लादलेला मिठावरील कर 
रद्द करण्यास कितपत उपयोग झाला हे समजून घेतलं. 

२) मनुष्याला कोणकोणत्या क्षारांची किती 
प्रमाणात गरज असते? त्यांच्या अभावाने अथवा अतिवापरानं 
कोणते परिणाम होतात हे डॉक्टर उदयप्रकाश संत यांच्याकडून 
समजून घेतलं . , 

३) आहारतज्ज्ञ डॉ. इनामदारांनी मुलांसमोर 
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भारतासारख्या खंडप्राय देशात भौगोलिकदृष्ट्या कोणत्या 
प्रदेशातील लोकांना आयोडिनची कमतरता भासते आणि 
आपल्याला तशा मिठाची गरज का नाही हे विचार अतिशय 
समग्रतेनं पण सोप्या भाषेत मांडले. 

४) १४ जानेवारी १९९७ रोजी इयत्ता चौथीच्या 
मुलांनी मुक्‍त सैनिक वसाहतीतील पासष्ट घरांत जाऊन शोध 
पाहणी केली. त्या घरांतील लोक कोणते, कोणत्या कंपनीचे 
मीठ वापरतात? तेच मीठ का? दूरदर्शनवरील मिठावावत 


जाहिराती लोकांनी पाहिल्या आहेत का? त्या पाहून त्यांना . 


आयोडिनयुकत मीठ घ्यायला हवं असे वाटते का? ते मीठ 
अधिक चांगलं असं त्यांना वांटतं का? का वाटतं? ते वापरतात 
त्या मिठाची प्रती किलो किंमत किती? इत्यादी माहिती गोळा 
केली. 

५) संपादित केलेल्या माहितीची मांडणी आलेख, 
घोषणा, सुशोभन, लेखन इत्यादी माध्यमांचा वापर करून 
केली. 

६) विद्यालयानं वाजारात मिळू शकणाऱ्या 
विनआयोडिनयुक्त साध्या मिठाचे शास्त्रीय पृथःकरण करून 
घेतलं. साध्या मिठातही पुरेसं आयोडिन असतं हा 
पृथःकरणाचा निष्कर्ष मुलं व ताई दादा यांच्यामार्फत पोचवला. 

७) कोणत्याही वाबीचं सत्यशोधन अनेक अंगांनी 
होणं जसं गरजेचं तसंच हाती आलेलं सत्य व त्याचे तपशील 
समाजापर्यंत पोचवणं हाही सत्यशोधाचाच भाग. त्यादृष्टीने 
मुलांचा आवाका व हाती असलेला वेळ लक्षात घेऊन २६ 
जानेवारी १९९८ च्या प्रजासत्ताक दिनाचा एक कार्यक्रम म्हणून 
चौथीच्या मुलांनी व त्यांच्या मार्गदर्शक ताई-दादांनी मुक्त 
सैनिक वसाहत ते मुख्य रहदारीचा रस्ता अशी एक प्रभातफेरी 
काढली. मुलांनी तयार केलेल्या घोषणा सर्वजण देत होते. 
वसाहतीतील व रस्त्यावरील प्रौढ 'हे काय गौडवंगाल' अशा 
भावनेनं थोडावेळ थांवून सारं पाहत-एऐकत होते. फेरीच्या 
कक्षेत जे दोन तीन चौक/कोपरे आहेत तिथं मुलांनी सभा घेऊन 
आपलं सत्यशोधन लोकांसमोर मांडलं. 

८) ३० जानेवारी १९९८ रोजी सकाळी ९.३० ते 
११.०० या वेळात शाळेतच मुलांनी एकशेचाळीस किलो साध्या 
मिठाची विक्री केली. 


९) वार्षिक प्रश्नपत्रिकेतही हया कामाचं प्रतिबिव 
प्रश्नरूपात उमटलं. 


चिमूटभर मीठ ते काय आणि त्यापायी मुलांचा 


'नव्भारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


इतका वेळ आणि ताई-दादांची इतकी उर्जा कशाला वापरायची 
असं कुणाला वाटेलही. पण आम्हांला “सर्वकष शिक्षणाचा' 
प्रयत्न करायचा असल्यानं हे सारे उपद्व्याप केले जातात! 

५) डॉ. आंवेडकरांच्या पुतळयाला चपलांची माळ! 

--.१9 जुले १९९७ च्या दिवशी वर्तमानपत्रात 
घाटकोपर येथील रमावाई आंबेडकर नगरातील डॉ. 
आंवेडकरांच्या पुतळयाला चपलांची माळ घातल्यानं विद्रोहाचा 
डोंव उसळला ही वातमी झळकली. पुढील दोन दिवसांत वंद, 
मोर्चे, मारामाऱ्या, गोळीवार-अशा घटना घडल्या. स्वातंत्र्याचा 
सुवर्णमहोत्सव जेमतेम महिन्यावर येऊन ठेपला असता 
घडणाऱ्या अशा घटनांची नोंद घेऊन १७ जुलै रोजी सृजन- 
आनंद विद्यालयात स्वातंत्र्याच्या मशागतीचा उपक्रम फक्त 
तिसरी व चौथीच्या मुलांसाठी योजिला. अशा प्रकारच्या घटना 
का घडतात? त्यांचे काय काय परिणाम होतात? कुणाकुणाचे 
कशाप्रकारे नुकसान होते? नागरिक, उद्योगधंदे, शासकीय 
कार्यालयं, शाळा कॉलेजचे विद्यार्थी, दवाखाने, दुकानं, वाहतुक 
यंत्रणा- अशा साऱ्यांनाच अशा प्रकारच्या घटनांमुळे आर्थिक 
फटका तर वसतोच पण निर्माण होणारा तणाव नंतरही धुमसत 
राहतो- इत्यादींची निदान अस्पष्ट जाणीव मुलांना व्हावी; अशा 
प्रकारच्या घटनांमुळं केवळ घावरून जाऊन उपयोगाचं नाही तर 
पुढील काळात त्या घडू नयेत म्हणून साऱ्यांनीच शहाणपणानं 
वागायला हवं अशा विचारांची वीजं त्यांच्या मनोभूमीत 
पडावीत अशा इच्छेनं घड्याळी दीड तासांत ११ जुलैची घटना 
व नंतरच्या तीन दिवसांत घडलेल्या पुढील घटना यांचं 
शब्दचित्र मुलांपुढ समूर्त करावंसं वाटलं. पुढील प्रमुख 
मुद्यांवावत वोलणं, विचार करणं, प्रश्न विचारणं, समजून घेणं 
यांची मुलं व ताईदादा यांच्यात देवाण-घेवाण चालू होती. 

१) फलकावर लिहिलेल्या “स्वातंत्र्याची मशागत' 
ह्या शीर्षकाचा अर्थ समजूण घेणं. जमिनीची मशागत कोण 
करतं? ती कशाप्रकारे केली जाते ? स्वातंत्र्याची मशागत म्हणजे 
काय? ती कोण करते? कोणी करायची? त्यासाठी काय 
करायचं? 


| २) वर्गबोलीतील एका कोपऱ्यात ताणून 
वांधलेल्या चादरीवर महाराष्ट्राचा आराखडा. त्यात दंगा 
उसळलेल्या काही शहरांची दर्शविलेली नावे. वर्तमानपत्रातील 
काही छायाचित्रं पाहणं व समजुण घेण. 


३) रेडिओ वार्तापत्र- शिक्षकांनी लिहिलेलं वार्तापत्र 
लक्षपूर्वक ऐकणं व समजून घेणं. 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


४) शिक्षकांचा मुलांशी संवाद व प्रश्नोत्तर. 

५) सार्वजनिक मालमत्तेचं नुकसान. एस.टी.त 
नोकरी करणारे उदयदादा, हॉटेलात काम करणारे अनिलदादा, 
हातगाडीवर माल विकणारे महंमददादा आणि एम्‌.एस्‌.ई.वी.चे 
अधिकारी पाटीलदादा-अशा चार निमंत्रितांनी सार्वजनिक 
मालमत्तेच्या नुकसानीची माहिती सांगितली. माहिती ऐकणं व 
समजून घेणं आणि त्यावद्दलची प्रश्नोत्तर. 

सारी चर्चा ऐकताना मुलं प्रश्न विचारत होती. 
उत्तरंही देत होती. काही प्रश्नोत्तर वाचली तर मुलांच्या 
विचारांची दिशा वाचकांना स्पष्ट होईल. 

१) हे आंवेडकर कोण? ते जिवंत आहेत? त्यांचा 
पुतळा का उभारला? - स्वातंत्र्य मिळवून देणारे आंवेडकर. 
त्यांनी देशाची घटना लिहिली. ते आता जिवंत नाहीत. त्यांची 
आठवण रहावी म्हणून पुतळा उभारला आहे. 

२) त्यांच्या पुतळ्याला चपलांची माळ का घातली 
असेल? - सगळीकडं दंगल, मारामाऱ्या व्हाव्यात म्हणूनच. 
आंबेडकरांचा अपमान करावा म्हणून. 

३) कुणी केला असेल हा अपमान?'- देश द्रोह्यांनी. 

४) आपण जे वार्तापत्र ऐकलं त्यात माळ कोणी 
घातली यावद्दल कोणता शब्द होता? - अज्ञात. 

५) कोण असेल हा अज्ञात? - इंग्रज! (कोणीही 
भारतीय असं करणार नाही हा चौथीतल्या मुलाचा भावडा 
आशावाद!) र 
६) दंगलीतल्या मृतांसाठी सरकारनं मदत जाहीर 
केली आहे. त्यावद्दल तुम्हाला काय वाटतं? - मेलेलं माणूस 
दोन लाख मिळाल्यानं परत थोडंच मिळणार! 

७) तुम्ही अठरा वर्षांचे झाल्यावर मतदान कराल. 
त्यासाठी आतापासून तुम्ही काय कराल? - हल्लेखोरांशी 
लढण्यासाठी आतापासून तंदुरुस्त राहीन. चौरस आहार घेईन. 
व्यायाम करेन. आम्ही एकमेकांत भांडणार नाही. दररोज 
वर्तमानपत्र वाचेन. देशात काय चाललं आहे हे समजून घेणं हा 
एक प्रकारचा अभ्यासच ना? आइस्क्रीम, चुईंगम न खाता 
तव्वेत चांगली ठेवेन. ' 

८) मतदान करताना व उमेदवार निवडताना 
कोणती खबरदारी घ्याल? - लाच घेऊन मतदान करणार 
नाही. दंगलीत मी सामील होणार नाही. सामील होणाऱ्यांना 
समजून सांगेल. रस्ते, वाग, शाळा, चित्रपटगृह ह्यांचं नुकसान 
न करणं. उमेदवार आपला नातेवाईक आहे हा विचार करून 
मत देणार नाही. जो उमेदवार प्रजेची काळजी घेणारा असेल 


१०५९ 


त्यालाच मत देईन. 

सायंकाळी सव्वापाच वाजले. विद्यालयाची वेळ 
संपली. रिक्षांचे हॉर्न्स वाजू लागले. मुलं दप्तर आवरू लागली 
तरी आपापसांत दंगलीमुळं उदयदादांच्या एस. टी. महामंडळाचं 
किती नुकसान झालं यासंवंधी बोलणं चालू होतं. चपलांची माळ 
घातल्यामुळं माणसं मेली, जाळपोळ झाली हे वाईट झालं असा 
सूर होता. एक आवश्यक पण आव्हानात्मक शैक्षणिक कार्यक्रम 
पार पाडण्याचं किंचित समाधान आम्हांला वाटत होतं. 

डॉ. आंवेडकरांच्या पुतळ्याची विटंवना आणि 
त्यानंतरच्या दोन-तीन दिवसांत उसळलेल्या दंगली, शासनानं 
घेतलेला पवित्रा हे सारं वर्तमानपत्र, आकाशवाणी, दूरदर्शन 
इत्यादी माध्यमांतून मुलांपर्यंत पोचत असतं. प्रौढांची वोलणी 
कानांवर पडत असतात. मुलांच्या मनात हे सारं पाहत-ऐकत 
असता घालमेल होत असते व मुलं अस्वस्थ असतात. त्यांच्या 
ह्या अस्वस्थतेचाच नागरिकत्वाच्या शिक्षणासाठी उपयोग व्हावा 
अशी विद्यालयाची धारणा आणि त्यांमुळेच असे उपक्रम हाती 
घेतले जातात. 


६. विद्यालयातही आंतरराष्ट्रीय जलसाक्षरता वर्ष 

२००४ हे आंतरराष्ट्रीय जलसाक्षरता वर्ष म्हणून 
घोपित झालं आणि सुजन-आनंदनं शिकण्या-शिकवण्याच्या ह्या 
आणखी एका पायवाटेनं चालून वघायचं ठरवलं. जलसाक्षरता 
हा विषय तसा वहुआयामी. अनेक अंगांनी समजून 
घेण्यासारखा आणि समजावून देण्यासारखा. आपल्या परीनं तो 
विषय विद्यार्थी, शिक्षक, पालक आणि समाज अशा चार 
स्तरांवर थोडाफार अभ्यासायचा आणि समजावून द्यायचा 
प्रयत्न करायचा असा विचार झाला. फक्त इयत्ता तिसरी - 
चौथीच्याच विद्यार्थ्यांना प्रकल्पात सामावून घ्यावं असं ठरलं. 
पर्यावरण क्षेत्रात काम करणाऱ्या सृजन-आनंदच्या उदय 
काकांनी प्रकल्पक म्हणून काम करायचं ठरलं. वास्तवाच्या 
अभ्यासातून मुलांचं शिकणं अधिक सकस तसंच प्रभावी होतं 
हा आमचा अनुभव. स्वाभाविकच मुलांना कोणकोणते अध्ययन 
अनुभव देता-घेता येतील व त्या अनुभवांतून जाता जाता मुलं 
काय काय शिकतील याचा आम्ही विचार केला. विज्ञान, भाषा, 
भूगोल, गणित अशा अभ्यासक्रमांतील वेगवेगळ्या विषयांशी 
मुलांचं शिकणं कसं जोडलं जाईल याचाही धांडोळा घेतला. जुले 
ते डिसेंबर अशा काळात जलसाक्षरतेचं काम जोमानं पुढं गेलं. 
त्याचे काही तपशील आपण पाहू. 


त - 5 पच तन, 
रेळगघरचिछज्न-छः 
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जलसाक्षरता 


भाषा 
१) “पाणी' शब्दाशी जोडल्या जाणाऱ्या म्हणी, जोडशव्द , 
विशेषणं, क्रियापद, वाक्यप्रचार यांचा शोध व संकलन. 
२) “पाणी' विषयावावतच्या कविता शिकणं. 
३) पाहणी करणं व निष्कर्ष मांडणं. 
१. स्वतःच्या व शेजारील घरांची (वैयक्तिक काम) 
२. मुक्‍त सैनिक वसाहतीतील अठ्ठावीस घराची. 
(चौथीच्या मुलांचे सामुदायिक काम.) 
३. डॉ. सुभाष आठल्ये यांच्या घराच्या छतावरील 
पाणी साठवणूक व पुनर्भरण 
(मुलाखत व अभ्यास) 
४) 'पाणी पंचायती'चा वर्गपातळीवर अनुभव. 
५) नर्मदा धरणामुळे जमीन, घरं, शाळा. पाण्याखाली 
गेलेल्या मुलांशी संवाद. 
६) नर्मदेकाठच्या मुलांच्या मागण्यांना पाठिंबा देणारं पत्र 
मुख्यमंत्र्यांना लिहिणं व पाठवणं. 


विज्ञान - गणित' 

१) पाणी शिळं होतं हा गैरसमज आहे. 

२) पाण्याचे उपयोग व गुणधर्म समजून घेण्यासाठी 
पस्तीस प्रयोग मुलांनी केले व त्यांचा मथितार्थ समजून घेतला. 

३) नळातून थेंब थेंव पाणी गळल्यामुळं एक लिटर 
पाणी वाया जायला किती वेळ लागतो याचा शोध घेणं. 

४) नळ सोडून काम करण्याऐवजी तांव्या/मग 
वापरूनच कामं केली तर किती पाणी लागतं याचा अभ्यास 
करणं. 

५) वाया जाणाऱ्या पाण्यासंवंधी आकडेवारी 
जमवून एका तासात/एका दिवसात किती पाणी वाया जातं हे 
शोधून देशपातळीवर असं किती पाणी वाया जात असेल याचा 
अंदाज घेणं. 

६) पाण्याची शुद्धता तपासणी म्हणजे काय व ती 
कशी करतात यांचे प्रात्यक्षिक आरोग्य प्रयोगशाळा 
अधिकाऱ्याकडून समजून घेऊन चर्चा करणं. 

७) बाटलीबंद पाण्याची शुद्धता व त्याची अवास्तव 
किंमत लक्षात घेणं. 

इतिहास *- भुगोल 
9) भारतात पाण्यासाठी झालेले चवदार तळे, 


4. 


नवथारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


महात्मा फुले यांनी घरातील होद दलितांसाठी खुला केला व एक 
गाव एक पाणवठा असे संघर्ष समजून घेणं . 

२) विविध जलरूपं पाहणं व अभ्यासणं. 

मुलांची शोधितं 

१) मुक्‍त सैनिक वसाहतीतील २७३ पैकी ३१ 
घरांतील टाक्या वाहून जातात. एक मिनिट टाकी वाहिली तरी 
प्रतिदिवस दहा लीटर पाणी वाया जातं. दररोज कोल्हापूर 
शहरातील एक हजार घरांतील टाक्या वाहून जात असतील तर 
प्रतिदिन दहा हजार लिटर पाणी वाया जाईल. 

२) १४४ घरांत आदले दिवशीचे पाणी 'शिळे' 


म्हणून ओतून टाकतात. २२२ घरांत देवपूजेसाठी व 
नैवेद्यासाठी ताजंच पाणी वापरतात. 


३) पाहणी केलेल्या घरांपैकी १०८ घरांत १९१ 
व्यक्तींना पाण्यामुळे होणारे आजार झाले, पैकी २७ व्यक्‍तींना 
असे आजार वरचेवर झाले. | 

४) घरावाहेर जातात तेव्हा १९१ घरातले लोक 
वाटलीवंद पाणी वापरतात तर १ ७२ घरातील लोक प्रवासात 
वाटलीवंद पाणी खरेदी करतात. 


वाटलीवंद पाण्याच्या शुद्धतेवद्दलची माहिती घेता 
ते पाणी वापरण्यापेक्षा घरात उकळून गार केलेलं पाणी 
आपल्याकडील वाटलीत भरून ते वापरणं योग्य ठरतं. 

शिवाय वाटलीवंद पाण्याची प्रतिलिटर किंमत वारा 
रुपये आहे तर घरगुती उकळून वाटलीत भरलेल्या पाण्याची 
किंमत १००० लिटरला सात रुपये असते. 


मुलांचे निष्कर्ष 

१) पिण्यासाठी पाणी देशात फक्त दोन टक्के 
आहे. " 
२) म्हणूनच पाणी वाया घालवणं हा गुन्हा आहे. 
३) छतावरचं पाणी साठवून पाण्याचं पुनर्भरण 
करायला हवं. 

४) 'शिळं' म्हणून पाणी ओतून टाकता कामा नये. 

५) वॉशिंग मशिनमधील पाणी, घरातील 
सांडपाणी, वाहन धुण्यासाठी वापरलेलं पाणी यांचा पुनर्वापर 
करून शुद्ध पाण्याचा अनावश्यक वापर टाळला पाहीजे. 

६) वाटलीबंद पाणी वापरू नये. 

७) पाणी शुद्ध करण्यासाठी ते उकळलेलं उत्तम. 
अँक्वागार्डपेक्षाही उत्तम. 


८) टाकी, नळ वाहून जाणं हा गुन्हा मानला 


४ 22% न. 
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एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


पाहिजे. त्या गुन्ह्याची दखल घेऊन त्यास योग्य शासन व्हावं. 
मुलांचं शिकणं 'अर्थपूर्ण' व्हावं म्हणून 
सभोवतालच्या वास्तवाशी त्याचे दुवे जोडण्याचे प्रयत्न हा 
विद्यालयानं मानलेला स्वधर्म आहे. स्वधर्मपालन करीत असता 
नेहमी जाणवतं ते असं की शिकण्या-शिकवण्याच्या विशिष्ट 
वाटा विशिष्ट इयत्तांतच वापरल्या जाव्यात असा अलिखित 
संकेतच आपण घालून घेतला आहे. उदाहरणार्थ, सर्वेक्षण 
करणं, त्यांचे निष्कर्ष शोधणं आणि ते आलेख, लेखन, 
मुलाखत, संवाद इत्यादी माध्यमांतून मांडणं हे माध्यमिक, उच्च 
माध्यमिक व पदवीपातळीवरच असू शकतं हे गृहीतक सर्व 
शिक्षकांनी जणू मान्य केलं आहे. २७३ घरांच्या पाहणीच्या 
निष्कर्षाची मांडणी मुलांच्या मदतीनं करताना उदयकाकांनी 
२७ चा पाढा फलकावर लिहिला. मुलांनी भरून आणलेल्या 
प्रश्नावल्या प्रत्येकाला एक याप्रमाणं वाटून संबंधित प्रश्नांचे 
त्या घरात मिळालेले उत्तर मुलाने वाचावे आणि अशा ३५ 
प्रथ्नावल्यांची वारंवारिता काढून त्यासंवंधात निष्कर्ष काढावा 
हा मार्ग अनुसरला. एकाद्या वाबीसंबंधी पंचायतीच्या 
माध्यमातून कसा शोध घेतला जातो याची झलक 
विद्यालयातील पाण्याची साठवणूक, त्याची शुद्धता राखण्याचे 
प्रयत्न, पाण्याचा गैरवापर असा आत्मशोध घेत मुलांनी 
पाहिली. याशिवाय पाणी हा विषयांश इयत्ता पहिली ते चौथी या 
स्तरावर कसा मांडला गेला आहे, कोणते प्रयोग अपेक्षित 
आहेत, कोणते प्रयोग अपेक्षित नसले तरी आवश्यक आहेत 
असा अभ्यास शिक्षकांकडून झाला आणि परिणामतः यावर्षी 
तिसरी-चौथीच्या विद्यार्थ्यांना पाण्याचे उपयोग व गुणधर्म स्पष्ट 
करणारे पस्तीस प्रयोग करून पाहता आले किंवा केलेले 
पहायला मिळाले. पाण्याचं दुर्भिक्ष्य, पाण्याचं प्रदूषण हे प्रश्न 
घराघरांत चर्चिले जात असले तरी अभ्यासक्रमात त्याचा 
शिरकाव होईपर्यंत ते वेशीबाहेर राहतात. €गॅशी शहा 
४०्णाष्ट या वाक्यप्रचाराचा ०७० हा शब्द थोडी धरपकड 
केल्यासारखा वाटतो म्हणून आवडत नसला तरी त्यातील 
गर्भितार्थ मुलांचे लहान वय, त्यांचा शिकण्याचा आशय आणि 
त्या आशयाची व्याप्ती व खोली यांच्याआड येऊ नये हाच 
असल्यानं तो वाक्यप्रचार लक्षात घेउन प्राथमिक शिक्षण 


एकमार्गी, एकसुरी व परीक्षेपुरतं असू नये असा प्रयत्न कख्या. 


७. जागर वालकहक्काचा 


२००१ पासून आजवर सृजन-आनंद-शिक्षण केंद्र 
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व मनोरमा विश्वस्त कुंज ह्या संस्थांमार्फत महाराष्ट्र व 
महाराष्ट्रावाहेरील सव्वीस माध्यमिक शाळांत इयत्ता आठवी, 
नववी व दहावीत शिकणाऱ्या वाराशे छपन्न विद्यार्थ्यांच्यापर्यंत 
बालक हकक्‍कांवावत पोचण्याचं अवघड काम विद्यार्थ्याच्या 
विचारशक्तीवावतच्या अपार श्रद्धेमुळंच आमच्या हातून पार 
पडू शकलं. वालकहक्क सनदेतील १) विद्यार्थ्यांना विचार 
करता येतो. २) त्यांना मतं असतात. ३) शिस्त राववताना 
विद्यार्थ्याच्या आत्मसन्मानाला धक्का लागता कामा नये. 
४) मनोरंजनाचा त्यांना हक्क आहे - अशा चार कलमांवावत 
प्रत्येक शाळेत वरील तीन इयत्तांचे एकूण एकशे पन्नास विद्यार्थी 
व त्यांचे एकशे पन्नास पालक-शिक्षक यांच्याशी संवाद साधत 
त्यांचे लिखित विचार/मतेही संग्रहित केली आहेत. कामाची 
व्याप्ती व आमची ताकद यांचं व्यस्त प्रमाण ओळखूनही केवळ 
शिक्षणातील व्यवस्थापरिवर्तनाच्यादृष्टीनं कामाचं असलेलं 
महत्त्व लक्षात घेउनं बालकहक्क जागृतीचं हे काम पार 
पाडण्याचा प्रयत्न केला आहे व करीत आहोत. 

वालकहक्कावावतची चर्चासत्रं घेताना जाणवलं की 
अभ्यासक्रम, क्रमिकपुस्तकं, स्वतंत्र विचाराच्या अभिव्यक्तीला 
वाव न देण्याऱ्या परीक्षा व जास्तीत जास्त मार्क 
मिळविण्यासाठी असणारा दवाव हे सारं असूनही कुतुहल- 
पूर्तीच्या जवरदस्त नैसर्गिक प्रेरणेमुळं मुलं कुठून ना कुठून 
सामाजिक वास्तव समजून घेतात. आपाततः पडलेलं वी जसं 
रुजतं, अंकुरतं, वाढतं त्याप्रमाणं मुलांच्या मनात विचारबीजं 
अंकुरतात, वाढतात आणि संधी मिळताच मुले आपले विचार, 
मतं व्यक्‍त करण्यास उत्सुक असतात. मुलांची लिखितं तुम्ही 
वाचलीत तर शाळा, घर आणि समाज अशा तीन स्तरांवर 
त्यांना जे परिवर्तन हवं आहे त्यांचं सुस्पष्ट चित्र आपल्या 
डोळ्यांसमोर उभं राहतं. केवळ नमुना म्हणून त्यांच्या 
लेखनातील काही वाक्यं वाचू या. 

शाळेवाबत : 
१) शिक्षक सांगतील तेच व तसंच करावं लागतं. 
२) मुलांची चूक नसताना शिक्षा करू नये. 
३) विद्यार्थ्याना मारणं, शिक्षा करणं व त्यांचा अपमान करणं हा 
शिक्षकांनी स्वतःचा हक्कच असं समजू नये. 
४) सर्व विद्यार्थ्यांना समान हक्क असावेत. भेदाभेद नकोत. 


५) विद्यार्थ्यांची मतं लक्षात घेऊन निर्णय करावेत. 
६) शिक्षकांना जाब विचारण्याचा हक्‍क असावा. 


-पफनभशमुकिरळ' बशा” 
"चहू" नी 
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७) शिक्षकांची चूक सांगण्याचा हक्क असावा. 
८) आम्हांला पशूसारखं वागवू नये. 


कुटुंवासंवंधी 

१) कुटुंवाचा घटक म्हणून मुलांना हक्‍क द्यावेत. 
त्यांनाही आपलं मत मांडण्याचा हक्‍क हवा. 

२) पालकांनी आपल्या इच्छा मुलांवर लादू नयेत. 

३) मुलांना मारणं हा आपला हक्कच असं 
पालकांनी समजू नये. 

४) स्वतःच्या अंधश्रद्धा आमच्यावर लादू नयेत. 

५) स्वतंत्रपणे विचार करणे हा आमचा हक्क आहे 
हे पालकांना समजायला हवं. 

६) परीक्षेत जास्त गुण मिळवण्यासाठी सतत दवाव 


नसावा. 


समाजासंदर्भात 

१) नेत्यांनी वोलणं कमी व कामकाज जास्त करावं. 

२) पैसा देशाच्या कारणी वापरावा. अनेक सरकारी 
योजना पुढारी मंडळी आम जनतेपर्यंत पोचू देत नाहीत. 

३) मंत्र्यांना फक्त पगार द्यावेत. इतर खर्च देऊ 
नयेत, सरकारमार्फत पुरवली जाणारी वाहनं काढून घ्यावी. 

४) परदेशी दौरे व पाहुणे यांच्यावरील खर्चात 
कपात करावी. 

५) सार्वजनिक सचोटी पाळली गेली पाहिजे. 


८. प्रकल्प : अध्ययनाची एक मनोहर वाट 

अभ्यासक्रम व क्रमिकपुस्तक॑ यांच्या भिंती 
ओलांडून आणि तरीही त्यांतील अनेक आशयांना उपयुक्‍त 
ठरणाऱ्या विद्यार्जनाच्या आणखी एका पायवाटेवर विद्यालयाची 
वाटचाल अखंडित चालू आहे. प्रकल्प हे त्या पायवाटेचं नाव. 
अध्यापनाची एक पद्धत म्हणून प्रकल्पपद्धत अनेकांना 
परिचित असेल. विविध विषयांतर्गत परस्परांना पोषक ठरणारे 
दुवे शोधणं आणि त्यांची सांधेजोड करणं हे विद्यालयात 
नित्याचं असलं तरी प्रकल्पपद्धतीनं एकाद्या विषयाचं वर्षभर 
अध्यापन करणं शक्‍य झालेलं नाही. मात्र दैनंदिन जीवनाशी 
निगडीत असणारा छोटासा विपय निवडून सामान्यपणे जुलै ते 
डिसेंवर ह्या कालावधीत आठवड्याला दोन तासिका याप्रमाणं 
त्या विषयाची उकल विविध अंगानं मुलांसमवेत केली जाते. ह्या 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


प्रयत्नाला आम्ही प्रकल्प म्हणतो. प्रकल्पक म्हणून जी व्यक्‍ती 
काम करणार असते तिला प्रकल्पविपय आणि इयत्तानिवडीचं 
जसं स्वातंत्र्य असतं तसंच स्वतःच्या आणि मुलांच्या 
क्षमताविकासाचं क्षितिज विस्तारण्यासाठी ह्या विषयांतर्गत 
कुठवर, कसं, कोणाकाणाच्या सहाय्यानं पोचायचं याचं संपूर्ण 
स्वातंत्र्य असतं. वहुतेक प्रकल्प एका शैक्षणिक वर्षापुरतेच 
असले तरी 'पक्षी व अन्न प्रकल्प' पहिली ते चौथी अशी चार 
वर्षे त्याच मुलांसमवेत चालू होता. एकाद्या विषयाचा अभ्यास 
सलग चार वर्षे करायला मिळाल्याने मुलांची समज वाढते 
त्याप्रमाणं प्रकल्प अधिक सखोल व वहुआयामी होऊ शकतो हा 
विधास त्या प्रकल्पांनी विद्यालयाला मिळाला. कीटक 
शोधयात्रा, वस्तू आणि जीवन, सजवू या, पोस्टअफीस, 
घड्याळ - अशा वेगवेगळय़ा विषयांवर प्रकल्प झाले आहेत. 
इंग्रजीसाठी पाच तासिका द्यायच्या असं शासनानं जाहीर 
केल्यानंतर त्या तासिका देण्यासाठी कुठल्या तरी विपयाला/ 
उपक्रमाला दिलेल्या तासिका कमी करणं अगर तो उपक्रम 
गाळणं असा पेच संचालकांसमोर होता. त्यावर्षी आम्ही प्रकल्प 
करणं मुलांना, पालकांना कितपत आवडतं, आवश्यक वाटतं 
यासंवंधी एक अनौपचारिक मतचाचणी घेतली होती. झाडून 
साऱ्या मुलांनी आम्हांला 'प्रकल्प हवाच' असा कौल दिला 
होता. 

९, स्वातंत्र्यदिन वर्तमानपत्र 

एका स्वातंत्र्यदिनाचा विशेष उपक्रम म्हणून 
“स्वातंत्र्य. या विषयावर वर्तमानपत्र तयार करायचं योजिलं 
होतं. पालक, शिक्षक, आजी व माजी विद्यार्थी अशा चार 
गटांनी आपापलं वार्तापत्र तयार करावं अस ठरलं. 
झेंडावंदनानंतर सभागृहात गटवार वसून घड्याळी दोन तासांत 
काम पूर्ण करावं अशी अपेक्षा होती. मजकूर आधी लिहून 
आजुन चालणार नाही अशी सूचना होती. इयत्ता पहिलीतील 
सहा-सात वर्षांच्या मुलांपासून थेट सत्तरीपर्यंतची माणंस एकाच 
यदा का एकाच प्रकारच्या कामात मग्न असल्याचं ते दृश्य 
खूप ं व स्फूर्तीदायक होत. 


१०. सापपंचमी 


क लोकसंस्कृतीचा एक पदर म्हणून एका वर्पी 
नागपंचमीला विद्यालयात 'सापपंचमी* 


गवत्या 


खा क. 


-करंगघन चलन? 
निच ळ ९ 


मराठीचा विकास: महाराष्ट्राचा विकास 


पंगणकीकत 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


दूध पितो, तो मारायलाचा हवा कारण प्रत्येक साप विषारी 
असतो अशा कितीतरी समजुतींना त्या दिवशी अनुभवसिद्ध 
छेद गेला. साप शेतकऱ्यांचा मित्र असं का म्हटलं जातं हे 
समजलं. निसर्गमित्रचे कार्यकर्त एकादा सुंदर गळापट्टा घालावा 
तसं साप गळ्यात घालून फिरताना वघून विनविषारी साप 
हातात धरून वघायचं धारिष्टही अनेक मुलांनी केलं. 


११. म्हणे गणपती दूध पितो! 

काही उपक्रम अकस्मात करावेच लागतात. 
“गणपती दूध पितो' ही वातमी वर्तमानपत्रात आल्यावर 
उदयदादांनी उत्साहानं मुलांना त्यावावतचं प्रात्यक्षिकच 
दाखवलं! गणपती दूध पितो असा समज कसा पसरवला गेला 


हे जसं मुलांना समजलं तसा गणपती दूध पिणं शक्‍यच नाही 
ऱँ 6 


हेही मुलांना उमगलं. 

आतापर्यंत आपल्यासमोर जे उपक्रम मांडले त्यांचं 
आणि त्यासारख्या अनेक उपक्रमांचं नियोजन व कार्यवाही 
करण्यामागं प्रमुख हेतू होता विमुक्त करणारी विद्या 
अनुभवण्याचा. कशाकशापासून मुक्तता? शिक्षणाची सारी सूत्रं 
स्वतःकडे ठेवू पाहणारं शासन, क्रमिकपुस्तकांची कुंपणं, 
चाकोरीवद्ध अध्यापनपद्धती, वाडगा पुढं करून त्यात पडेल ते 
स्वीकारणारे पालकं, संस्थाचालकांची एकाधिकारशाही, 
विद्यार्थ्यांची फक्त श्रवणाची भूमिका आणि पराधीनतेनं 
झाकोळलेलं एकूण शिक्षणक्षेत्र - अशा विविध वंधनांतून 
आपल्याला विमुक्‍त व्हायचं आहे. विचार करायला, मत्त 
मांडायला, अंधश्रद्धेचा त्याग करायला, नवे विचार।श्रद्धा 
ठामपणानं मांडायला आजवर आपण शिकलोच नाही. देश 
स्वतंत्र झाल्याला छपन्न वर्प होऊनही आपण वैचारिक 
गुलामगिरी तोडली नाही. म्हणूनच असं वाटतं की राजरस्ते 
सोडून शिक्षणाच्या पायवाटा धुंडाळणारी आमच्यासारखी जी 
विद्यालयं आहेत त्यांचा प्रमुख झोत स्वातंत्र्याची ओळख करून 
देणं, त्याचा सराव करणं आणि त्याच्या रक्षणार्थ जरूर तर 
संघर्षालाही सिद्ध राहणं हाच आहे. भारत एकवेळ महासत्ता 
नाही झाला तरी चालेल पण तो सर्वार्थाने स्वायत्त मात्र झाला 
पाहिजे आणि तसं होण्यासाठी शिक्षण स्वायत्त होणं फार 


आवश्यक आहे. 


शैक्षणिक स्वातंत्र्याच्या रक्षणार्थ 
१. चोथीची दर्जा परीक्षा न 
स्वातंत्र्य हा माझा जन्मसिद्ध हक्क आहे असा 


अनुक्रमणिका 
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विचार मांडणाऱ्या महाराष्ट्रात स्वातंत्र्यावर घाला होऊ लागला 
की स्वस्थ राहणे हीदेखील एकप्रकारे पारतंत्र्याची पाठराखणच! 
अशी पाठराखण सृजन-आनंदनं नाकारली आहे. दोन वर्षांपूर्वी 
शैक्षणिक दर्जा सुधारण्यासाठी शिक्षणमंत्र्यांनी पूर्वमाध्यमिक 
स्पर्धा परीक्षा सक्तीची असेल असं जाहीर केलं. स्पर्धा ही 
सक्तीची असूच शकत नाही. सक्ती .करायचीच असेल तर 
सहभागी होणाऱ्या सर्वांना समान दर्जाचं शिक्षण, समान दर्जाचा 
सराव यांची संधी असायलाच हवी. प्राथमिक शाळांतील 
अध्यापनाच्या दर्जात असणारी असमानता, साधनसुविधांतील 
कमी-अधिकपणा लक्षात घेता पूर्वमाध्यमिक परीक्षा सक्तीची 
करण्यानं दर्जा सुधारण्याऐवजी शेकडो मुलांच्या संभाव्य 
नापासीमुळं त्यांच्यात न्यूनगंड निर्माण होऊन त्यांचं मानसिक 
खच्चीकरण होण्याचीच शक्‍यता अधिक संभाव्य होती. त्या 
परीक्षेसाठी सुचविलेलं शुल्क, धोरण जाहीर झाल्यानंतर 
परीक्षेसाठी असणारा अपुरा वेळ - अशा अनेक वावी लक्षात 
घेता 'दुखण्यापेक्षा इलाज भयंकर' असं वाटून लीलाताईंनी पुणे 
सकाळ, साप्ताहिक सकाळ मध्ये दर्जा परीक्षा सक्तीची असता 
कामा नये अशी ठोस भूमिका तर मांडलीच पण पुणे 
सकाळमध्ये तत्यावावत शिक्षणमंत्र्यांना एक अनावृत पत्रही 
लिहिलं. शिक्षणक्षेत्रात काम करणारी काही इतर मंडळी व 
संस्था यांनीही त्या धोरणास कडाडून विरोध केला. परिणामत: 
स्पर्धेत उतरायचं की नाही हे ठरवण्याच्या शैक्षणिक स्वातंत्र्याचं 
रक्षण होऊ शकलं. 


२. पहिलीपासून इंग्रजी विषय सक्तीचा 

स्पर्धा परीक्षांना अतिरिक्‍त महत्त्व लहान मुलांच्या 
सर्वांगीण विकासाला मारक ठरतं हा विचार अनेक विचारवंत, 
वालमानसोपचारतज्ज्ञ जसा मांडतात तसंच प्राथमिक 
शिक्षणाच्या स्तरावर खूप विषय अभ्यासक्रमात घुसडवणंही 
अपकारक आहे असा विचार वारंवार व्यक्‍त केला जातो. 
जगातील अनेक प्रगत देशांतही प्राथमिक स्तरावर इंग्रजी विषय 
सक्तीचा नाही आणि तसं करणं मातृभाषेच्या विकासाला 
मारकही ठरतं असा वुलंद सूर असूनही शिक्षणमंत्र्यांनी इयत्ता 
पहिलीपासून इंग्रजी हा सक्तीचा विषय म्हणून रेटला. इंग्रजी 
भाषा म्हणजे जणू प्रगतीची गुरुकिल्लीच असते, ह्या मानसिक 
गुलामगिरीमुळं महाराष्ट्राचं धोरण म्हणून त्याला मान्यताही 
मिळाली! याही वावतीत सृजन-आनंद व कोल्हापुरातील इतर 
काही शैक्षणिक संस्था यांच्यामार्फत शिक्षणमंत्र्यांना एक पत्र 
लिहिण्यात आलं होतं. त्या पत्राला साधं उत्तर पाठविण्याचं 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


११% 
आमच्या वाट्याला आलं नाही! तज्ज्ञांना विद्यालयात पावसासाठी सार्वजनिक प्रार्थना करण्याचा उपाय सन १९९२ 
सौजन्यही त्वसंत्रित करून पालकांसमोर पहिलीपासून इंग्रजी सक्तीचं मध्येही का वरं सुचवला असेल? ... आदेशाच्या दुसऱ्या दिवशी 


साधक-वाधक विचार मांडून ,त्यांची सजगता 
'ठाढविण्याचे प्रयत्न आम्ही केले. मात्र विद्यालय फक्त इयत्ता 
च्ौशीपर्यंतचं असल्यानं पहिलीपासून इंग्रजी न शिकवण्याचं 
धोरण कदाचित विद्यालयानं आखलं तर पाचवीत प्रवेश 
मिळवताना त्या धोरणाखातर कदाचित मुलांचा वळी घेतला 
जाईल म्हणून इंग्रजीतील अपेक्षित क्षमताप्राप्तीसाठी प्रत्येक 
इयत्तेत इंग्रजीसाठी दोन तासिका असं धोरण आखून इयत्ता 
पहिलीपासून इंग्रजीचं अध्यापन असावं असं पालकांच्या 
सहमतीनं ठरवलं. 


३. पाऊस हवाय? प्रार्थना करा! 

राज्यपालांच्या संदर्भात विरोध व्यक्‍त करण्याचा 
असाच एक प्रसंग वरील दोन प्रसंगांच्या साखळीत 
गुंफण्यासारखा आहे.. सृजन-आनंदच्या स्थापनेला सहावं वर्ष 
चालू असताना सन १९९२ मध्ये पावसानं फारच ओढ दिली. 
जिकडं तिकडं हाहाःकार उडाला. त्यावेळी राज्यपालांनी 
पावसासाठी सर्वांनी १७-७-१९९२ रोजी प्रार्थना करावी असा 
आदेश जारी केला. लीलाताईंनी त्यांना अनावृत पत्र लिहिलं. 
“परिवर्तनशील शिक्षण' ह्या त्यांच्या पुस्तकात पृष्ठ १८२ - 
१८६ वर ते पत्र समाविष्ट केलेलं आहे. इच्छुकांनी ते जरूर 
वाचावं. शिक्षण हे समाजपरिवर्तनाचं एक साधन मानलं जातं. 
शिक्षणक्षेत्राच्या व्यवस्थेत आवश्यक ते परिवर्तन होणं हाही 
समाजपरिवर्तनाच्याच चाकाचा एक आरा आहे ह्या विचारानं 
प्रेरित होऊन नवं राष्ट्रीय शैक्षणिक धोरण, प्राथमिक व 
माध्यमिक स्तरांवरील पुनर्रचित अभ्यासक्रम आणि पाणी 
प्रश्नावरील श्री. वापू उपाध्ये यांचा लेख असे संदर्भ देऊन 
राज्यपालांच्या आदेशानं एक शिक्षक म्हणून आपण का व्यथित 
झालो हे त्या पत्रात थोडक्यात स्पष्टपणं मांडलं. त्यांच्या 
पत्रातील काही मजकूर वाचू या. “औपचारिक शिक्षणाच्या 
कक्षेत येणाऱ्यांना पाण्याच्या संदर्भात दूरगामी तसंच तातडीच्या 
कोणत्या उपाययोजना कराव्यात याबावत ,विचारशील व 
कृतिशील करण्याऐवजी आपण त्यांना देवाला साकडं 
घालायला सांगून वैज्ञानिकतेपासून दूर लोटलं असं म्हणता 
येईल का? शिवाय जे लाखो लोक शिक्षणाच्या कक्षेबाहेर आहेत 
त्यांचा आकाशाच्या बापावरचा विश्वास वाढविण्यासच आपला 
आदेश सहाय्यभूत झाला असेल का? ... भगीरथाचे. पुत्र ज्या 
देशात निर्माण झाले त्याच देशातल्या एका राज्यपालांनी 


विद्यापीठापासून पूर्वप्राथमिक शाळांपरयंत आणि साऱ्याच 
शासकीय व निमशासकीय संस्थांत जे दृश्य दिसलं त्यामुळं 
निदान मी तरी विज्ञानाधिष्ठित समाजरचनेच्या संदर्भात सर्चित 
झाले.” असं अनावृत पत्र लिहिण्याचे परिणाम काहीही 
होण्याची शक्‍यता गृहित धरूनही विचारस्वातंत्र्याचा मानवी 
अधिकार लीलाताईनी वजावला आणि स्वातंत्र्यरक्षणार्थ 
(वैचारिकही स्वातंत्र्य) जरूर तर शासनाविरुद्धहधी आवाज 
उठवला पाहिजे असं आवाहनही केलं. 


शालेय संचालन आणि लोकशाही 

१. अधिकारशाहीची उतरंड नाही 
विद्यालयानं पहिला श्वास घेतला तेव्हापासून 
आजवर विविध मार्गानी लोकशाही विचाराची रुजवण व 
जोपासना करण्याचा प्रयत्न आहे. विद्यालयात इयत्तांच्या पाट्या 
नाहीत. घंटा नसूनही वेळेवर कामकाज सुरू होतं. छोटी सुटी, 
मोठी सुटी होते. शिक्षक आपापल्या तासिकांना त्या त्या 
इयत्तांत शिकवत असतात. अधिकारशाहीची उतरंड नसल्यानं 
कार्यालय, मुख्याध्यापक अशाही पाट्या नाहीत. पूर्णवेळ काम 
करणारे चार वर्गप्रमुख, दोन सेविका व सहाय्यक ताई - दादा 
अशी एकूण वीस-वावीस मंडळींची सृजनची 'टीम' आहे. मुलं 
त्याना ताई-दादा म्हणतात. पट्टीचा वापर रेषा आखण्यासाठी 
असतो. मारण्यासाठी तिचा वापर होत नाही. अन्यायाचं 
निवारण समजावणी, रुजवात, न्यायसभा, निषेध अशा 
मार्गांनी होत असते. परीक्षांतील गुणांना असणारं महत्त्व जसं 
वाखाणलं जातं तसंच इतरांना मदत करणं, खरं वोलणं, फरशी 
स्वच्छ झाडणं, छान वागणं, पाढे पाठ असणं अशा साऱ्यांचीच 
“छान छान' मध्ये नोंद घेतली जाते. शरीरश्रमाचा आस्वाद 
घ्यावा म्हणून मुलं, ताई-दादा व सेविका अशी सारीजणच 
वर्गखोल्या, व्हरांडे , वस्तू यांची साफसफाई करतात. हा रिवाज 
रुळणं पहिली एक-दोन वर्ष अवघड गेलं. पण एकादशत्रताचा 
एक भाग म्हणून आता तो अंगवळणी पडला आहे. ताईंनी 
तयार केलेली चांदणी मिळणं, वर्गबोलीतील फलकावर 
आठवडाभर आपल नामांकन असणं, सुजन-आनंद टाळी 
ते सर्वांसमोर शावासकी मिळणं, 
ोतितीच्या गज्या जमन म्हणून उल्लेख होणं अशा 
प्रयत्न असतो. जात-पात गरिवी. अ य डाक 
' रवी-श्रीमंढ्ये,झरभेदाभेद मुलांच्या 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


खिजगणतीत नसतो, तसाच मुख्याध्यापक, शिक्षक, सेवक हा 
उच्चनीच भावही त्यांना विद्यालयात तरी जाणवत नाही. तो 
जाणवू नये असे प्रयत्नही असतात. विद्यालयाच्या पहिल्या 
दिवसापासून आजवर आपच्यावरोवर असणाऱ्या विजया 
कांवळे ताई-दादांच्याप्रमाणे व्हरांड्यातल्या खुर्चीवर वसतात. 
एकदा तर २६ जानेवारीच्या ध्वजवंदनासाठी प्रमुख पाहुण्या 
म्हणून त्या निमंत्रित होत्या व साऱ्यांनी त्यांना मानवंदना दिली 
होती! शाळेत होणाऱ्या उपक्रमावद्दल अनेकदा त्यांनी ताई- 
दादांप्रमाणे अहवालही लिहिले आहेत. एकाच मस्टरमध्ये 
मुख्याध्यापक, वर्गप्रमुख, सहाय्यक शिक्षक आणि विजयाताई 
याच्या सह्या असतात. स्वातंत्र्याच्या संकल्पनेत समाविष्ट 
असणारी समता, बंधुता व सामाजिक न्याय यांचे असे सहज 
आविष्कार वेगवेगळ्या रूपांत मुलं, पालक यांना सुपरिचित 
होतात. 


२. पालकांची 'ऑक्टिव्ह पार्टनरशिप 

*लोकसहभाग' हे विद्यालयाचं एक वैशिष्ट्य आहे. 
काहींचा संपूर्ण मानद सहभागही असतो. वर्गप्रमुख म्हणून काम 
करणाऱ्या विमलताई, अरुणाताई, गायत्रीताई यांची मुलं याच 
विद्यालयात शिकली. आज वालशिक्षणात नाव कमावलेल्या 
सुचिताताईंचं विद्यालयातलं पहिलं पाऊल पालक म्हणूनच 
पडलं. गेली पंधरा वर्षे त्या शिक्षक म्हणून योगदान करीत 
आहेत. कविता, गाणी रचणाऱ्या, म्हणणाऱ्या निमाताईंची 
भैरवी इथूनच चौथी उत्तीर्ण झाली. विद्यालयाला एक वेगळी 
'श्रीमंती' त्यांच्यामुळे लाभली आहे. वेगवेगळे मॉडेल्स करणारे, 
साप, ससा, घुवड मुलांना दाखवायला आणणारे उदयकाका 
मुलांचे आवडते आहेत. ही माणसं जशी विद्यालयातील 
*ऑक्टिव्ह पार्टनर' आहेत त्याप्रमाणं वेगवेगळ्या संदर्भात 
पालकांचाही अध्यापनातही सहभाग असतो. शिक्षकदिन हा तर 
केवळ पालक-अध्यापनाचाच भाग असतो. 


३. शिक्षक दिन 

प्रत्येक वर्षी ५ सप्टेंबरला अर्धा दिवस चारही 
इयत्तांत पालकच शिकवतात. इयत्तेतील मुलांची आकलन- 
क्षमता लक्षात घेऊन पस्तीस ते चाळीस मिनिटांच्या अध्यापनाच 
नियोजन करावं अशी अपेक्षा असते. विषयाची निवड, मांडणी, 
आवश्यक साहित्यांची / साधनांची जमवाजमव अशी पालकांची 
जय्यत तयारी सात-आठ दिवस चालू असते. शिक्षकदिन 
संपल्यावर प्रत्येक पालक स्वतःच्या वर्गअध्यापनाबावत लेखी 
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अहवाल देतात. ५ सप्टेंबब २००३. रोजी झालेल्या 
शिक्षकदिनासाठी पावसाची गाणी, रिक्षावाल्या मामांची 
मुलाखत, कागद, हस्तकला, पाण्याचं विल इत्यादी विषय 
पालकांनी निवडले होते. अहवालात पालकांनी स्वतःचंच 
मूल्यमापन केलं आहे. पालकांच्या काही नोंदी वाचू या. 

१) खूप दिवसांपासूनची इच्छा पूर्ण झाली. तीस 
मुलांना चाळीस मिनिटं शिकविण्याचं टेन्शन आलं होतं. 

२) मुलाखत घेताना रिक्षावाल्यातील माणूस 
शोधण्यासाठी प्रश्न विचारण्याचा मुलांचा प्रयत्न चांगला होता. 

३) मुलांना शिकवण्याच्या निमित्तानं पाण्याचं विल 
मी ही प्रथमच पाहिलं. गेली सात- आठ वर्षे शिक्षक दिनानिमित्त 
पालकांनी अध्यापनात सहभागी होणं अनेक प्रकारे उपयोगी 
ठरत आहे. शिकवण्यासाठी वरीच तयारी करावी लागते हे 
पालकांच्या लक्षात येतं. इतक्या लहान वयाच्च!ः मुलांचं लक्ष 
वेधून घेणं व त्यांना विषयाकडं वळवणं सोपं नसतं हे उमजतं. 

४) लहान असूनही मुलांचे प्रश्न खूप मार्मिक 
असतात हा अनुभव मिळतो. 

५) पाण्याच्या विलासारखी सामान्य वाटणारी 
वावही शिकवायची म्हटलं की आपल्यालाही*्खरंच नवीन काही 
शिकावं लागतं हे उमजतं. 

६) वालकाला केंद्रस्थानी मानून सृजनशील 
आनंददायी पद्धतीनं शिकवण्यासाठी स्वतःत खूपच कौशल्यं 
असावी लागतात हे पटतं. 

७) शिकवण्याच्या अनुभवामुळं विद्यालय चालवणं 
किती कष्टदायक असेल ते लक्षात येते. थोडक्यात सांगायचं 
झालं तर पालक-शिक्षकांना एकमेकांना समजून घेणं शक्य 
होतं. 

४. अध्यापन नोंदवह्या 

विद्यालयातील चारही इयत्तांत दैनंदिन होणारं काम 
इयत्तावार वह्यांत नोंदलं जातं. दर शुक्रवारी दुपारी चार ते 
सायंकाळी सहा या वेळेत पालकांना वह्या वाचनासाठी उपलब्ध 
असतात. 'मुख्याध्यापकांच्या परवानगीशिवाय कोणी पालकांनी 
वर्गात जाऊ नये' अशा पाट्या अनेक शाळांत असतात. सृजन- 
आनंदमध्ये वर्गप्रमुखांची अथवा संबंधित विषय शिक्षकाची 
पूर्वपरवानगी घेऊन कुणीही पालक वर्गातील तासिकांचं 
निरीक्षण करतात. नोंदवहीत लिहिलेल्या काही भागावद्दल 
शंका असल्या तरी चर्चा होतात. दर महिन्याच्या शेवटच्या 
शुक्रवारी सायंकाळी चार ते पाच ह्या वेळात पालकांना 
कोणत्याही शिक्षकाला भेटण्याची संधी असते. पाल्याला शाळेत 


-जऐओर्जो ल. ट्क 
"करंगघर चिज? 
दि भ 
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दाखल केल्यानंतर दाखला न्यायलाच पालकांनी शाळेत यावं 
असं न मानता पालक हाही शिक्षकांप्रमाणंच विद्यालयातला 
*अक्टिव्ह पार्टनर' असू. शकतो असा सृजन-आनंद 
विद्यालयातला विचार असल्यानं कोणत्याही दिवशी 
विद्यालयातील वर्गावर्गात काय घडलं याची नोंद पालकांना 
उपलब्ध करणारं कदाचित हेच एकमेव विद्यालय असेल! 


५. दैनंदिन अध्यापन आणि पालक 

एकादी संकल्पना स्पष्ट करण्यासाठी योग्य त्या 
पालकांचा क्रियात्मक सहभाग अध्यापनातही उपयुक्‍त ठरतो. 
एकदा मराठीच्या पुस्तकात 'नाव कमावणे' असा शब्दप्रयोग 
हाता. 'कमावणे ही एक प्रकिया आहे. ती एक साधना आहे. 
त्या प्रक्रियेतील साधनेचा भाग वेगळ्या संदर्भात विद्यार्थ्यांपुढं 
उलगडला गेला तर 'नाव कमावणं' ह्या शव्दप्रयोगात गर्भित 
असलेली साधना मुलांपर्यंत सहज मांडता येईल असं वाटून 
पादत्राणांचा व्यवसाय करणाऱ्या सोनूच्या आईला शाळेत 
बोलावलं होतं. “मला वोलता येणार नाही” असं वाटणाऱ्या 
सोनूच्या आईनं परिश्रमपूर्वक तयारी करून कमावलेल्या व 
विनकमावलेल्या कातड्याच्या सर्व अवस्था मुलांना समजाव्यात 
यासाठी कातड्यांचे आवश्यक सर्व नमुने मुलांना दाखवले. 
कातडं कमावण्यासाठी कोणती रसायनं वापरली जातात ते 
सांगून प्रत्येकाचे नमुने त्यांना पहायला/हुंगायला दिले. 
कमावलेलं कातड तयार व्हायला किती वेळ लागतो हे 
सांगितलं. प्रशिक्षित नसलेल्या सोनूच्या आईनं 'कातडं 
कमावणं' ह्या विषयावर छान पाठ घेतला. त्या पाठाच्या 
पार्श्वभूमीवर चांगला विद्यार्थी म्हणून *नाव कमावण्या'साठी 
हस्ताक्षर, लेखन, वाचन, बोलणं इत्यादी अभ्यासविपयक 
वावींसंदर्भात आणि वागणुकीविषषी आपण काय काय 
करायला हवं हे प्रश्नोत्तरांतून मुलांपर्यंत सहज पोचलं. 

श्री. नरेंद्र राजाज्ञा राजपत्रित वनअधिकारी आहेत. 
त्यांचा मुलगा नीरज सृजन-आनंदमध्ये होता. त्यांनी इयत्ता 
तिसरीसाठी दर वुधवारी वीस मिनिटं निसर्गात किती विविध 
प्रकारची झाडं, पानं, फुलं आहेत हे प्रत्येकाचे नमुने दाखवून 
स्पष्ट केलं. किंवहुना निसर्गातील विविधता, चमत्कार, गंमती 
सांगत, दाखवत नरेंद्रनी मुलांत निसर्गविषयक औत्सुक्य, प्रेम 


निर्माण करण्याचं परिसर अभ्यासाचं महत्वाचं उद्दिष्ट स्पर्शित 
केलं. 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


६. शिक्षकाच्या साप्ताहिक सभा 

विद्यालय सुरू होतानाच दर आठवड्याला 
विद्यालयात शिकवणाऱ्या सर्वांची सहविचार सभा असायला 
हवी असं ठरवलं. त्याचं एक कारण असं की चार वर्गप्रमुख व 
दोन सेविकाच दररोज पूर्णवेळ विद्यालयात असतात. सुनिश्‍चित 
केलेल्या दिवशी व वेळी साहाय्यक ताई-दादांपैकी कोणी ना 
कोणी असतातच. वर्गप्रमुख व साहाय्यक ताई-दादा मिळून 
विपय अध्यापन, गृहपाठ, परीक्षा तसेच उपक्रमांचं नियोजन व 
कार्यवाही पार पाडतात. अशा प्रकारच्या शालेय संचालनामुळं 
प्रत्येक इयत्तेत वेगवेगळे शालेय विषय कशा रीतीनं शिकवले 
जात आहेत, अध्यापनाच्या काही वेगवेगळ्या वाटा अनुसरल्या 
जात आहेत का; कोणते उपक्रम साकारत आहेत, कोणते सराव 
पाठ दिले, कोणत्या प्रश्नमालिका तयार केल्या, 
क्रमिकपुस्तकाला पूरक अशा वेगळ्या वाटा कोणत्या शोधाव्या 
इत्यादींची एकत्रित चर्चा होऊन दैनंदिन अध्यापनाचं समीक्षण 
होणं आवश्यक ठरतं. काही मुलांवावत विशेप लक्ष घालायला 
हवं असलं तरी आठवडी सभेत ते समजतं व त्याची वेळीच 
दखल घेता येते. उपक्रमांची आखणीही अशा सभांतच होते. 

साप्ताहिक सभेसाठी दीड ते दोन घड्याळी तास 
लागतात. त्यामुळे सभेच्या दिवशी शाळा पाच वाजून दहा 
मिनिटांऐवजी ऐवजी साडेचारलाच सुटते. विद्यालयाच्या 
शैक्षणिक गुणवत्तेच्या दृष्टीनं हा वेळ आम्हांला आवश्यकच 
वाटल्यानं आम्ही तो वेळ ह्या कारणासाठी वापरणं उचित 
मानलं. शासनाची त्यावद्दल अनुमती गृहित धरली. सामूहिक 
जवावदारीचा पायंडा स्वीकृत केलेल्या विद्यालयात सामूहिक 
विचारविनिमय, सामूहिक नियोजन आणि सामूहिक मूल्यमापन 
हे सामूहिक विचारशक्‍तीला वल देणारे टप्पे महत्त्वाचे वाटणं 
स्वाभाविकच मानावं लागेल. विद्यालय समजून घेण्यासाठी 
येणारी पाहुणेमंडळी आठवडी सभांचं लोकशाहीप्रधान 
प्रशासनात असलेलं महत्त्व मान्य करतात. 


७. प्राथमिक शिक्षणाच्या प्रवाहासाठी योगदान 

भारतात सर्वदूर त्रिपुरारी पौर्णिमेच्या रात्री अनेक 
मंडळी आपापल्या पणत्या तेलवात्‌ घालून प्रज्वलित करून 
हलकेच नदीच्या पात्रात त्या प्रवाहित करतात. हे दृश्य मला 
नेहमीच प्रेरक वाटतं. आपली ज्योत किती वेळ तेवेल , कुठवर 
जाईल असा कशाचाच विचार न करता प्रवाहाला प्रकाश 
मनोभावानं निरपेक्षरित्या अर्पण करायचा. आम्हीही आमच्या 


स्काय >: श्च्ड 
-ऐओञर्यओ औऊ 


स्पि नुश्युद डय तणवयन 
(0९५2 -*) क, 


एका प्राथमिक शाळेतील स्वातंत्र्याची मशागत 


परीनं प्राथमिक शिक्षणाच्या प्रवाहाला आमचं योगदान मनोभावे 
करण्याच्या प्रयत्नांत असतो. सुजन-आनंद विद्यालय उभं करणं 
व ते विचारपूर्वक चालवणं, चालत ठेवणं हे योगदान फार फार 
तर एकशेचाळीस मुलं आणि पालकांपुरतं. आपापल्या पावला- 
पुरता प्रकाश असावा ही इच्छा जशी वाळगायला हवी तशी 
सर्वाच्या पावलांनाही प्रकाशाची सोवत हवी हा विचार ठेवायला 
प्राथमिक शिक्षणाच्या प्रवाहासाठी आम्ही आमच्या परीनं काही 
प्रयत्न केले आहेत. 


१. पुस्तकं व लेखन - वालककेंद्रित आनंददायी 
शिक्षणाचा स्वीकार १९९२ मध्ये महाराष्ट्र शासनानं 
केल्यानंतर वालककेंद्रितता, आनंदमयता यावद्दलच आम्हाला 
उमजलेलं विवेचन अनेक लेखांत लीलाताईंनी मांडलं. 
वालभारतीच्या पुस्तकांतील अनेक वेच्यांवर परखड टीका 
केली; एवढच नव्हे तर, 'क्षमताविकासाची आनंददायी 
अध्यापनयात्रा' हे पुस्तक, मराठीचं नवीन क्रमिक पुस्तक 
प्रकाशित होताच, लिहून सर्वसामान्य प्राथमिक शिक्षणाच्या 
प्रवाहासाठी आपलं योगदान दिलं. प्राथमिक शिक्षकांच्या 
प्रशिक्षणाचा झोत शासनानं 'आम्ही सांगतो ते, तसंच व तेवढंच 
करा' असा न ठेवता शिक्षणव्यवस्थेतील परिवर्तनासाठी 
आवश्यक असणारं विचारस्वातंत्र्य, विचारप्रवर्तन, कौशल्य- 
विकास, सृजनशीलता यावर तो असावा असं पुनःपुन्हा 
सुचविलं. पण आता इतर अनेक स्वयंसेवी सामाजिक/ 
शैक्षणिक संस्थांप्रमाणंच आम्हालाही वाटू लागलं आहे की 
प्रशिक्षणाचा असा झोत असणंच शासनाला अभिप्रेत तरी नाही 
किंवा मान्य तरी नाही. प्रयोगशीलतेला वाव देण्याकडं 
शासनाचा कल नाही. प्रयोग करायचेच असतील तर ते फक्त 
शासनानं करावेत असा सूर दिसतो. 

२. सृजनवर्ग, प्रशिक्षण सत्र व ध्वनिपट्टिका 

सृजन-आनंद शिक्षण केंद्रामार्फत आजवर कडबा 
ठिकाणी शिक्षक प्रशिक्षण सत्र झाली. सृजनशील, आनंददायी 
आणि सामाजिकदृष्ट्या अर्थपूर्ण ठरणाऱ्या प्राथमिक शिक्षणाची 
प्रात्यक्षिके ठरतील असे सृजन-आनंद शिक्षण वर्ग झाले. शालेय 
शिक्षणाला पूरक पर्याय ठरू शकणाऱ्या शिक्षणजत्रा न्यात 
वृत्तीविकासाला पोषक ठरू शकेल अशी 'सृजन-आनेद गा आ 
ही ध्वनिपट्टिका म्हणजेही प्राथमिक शिक्षणाच्या प्रवाहात आम्ह 
सोडलेली एक इवलीशी प्रज्वलित पणती! लीलाताईंनी क 
शिक्षण/सृजनशील आनंददायी बालककेंद्रित शिक्षण या 
सोदाहरण चर्चा करण्यासाठी सुजन-आनवच्या पहिल्या 
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वर्षापासून आतापर्यंत जे सहेतुक अध्यापन झालं त्याचा आलेख 
आठ पुस्तकांत मांडला आहे. शासनानं त्यांची फारशी दखल 
घेतली नसली तरी पुस्तकांच्या तीन-तीन आवृत्या झाल्या 
आहेत! 


३. प्रकाशने 

“प्रजासत्ताकाची मशागत हे पुस्तक सुजन-आनंद 
विद्यालय व सुजन-आनंद शिक्षण केंद्रामार्फत दिनांक २६ 
जानेवारी २००१ रोजी प्रसिद्ध झालं. पुस्तकात एकूण 
एकेचाळीस लेख आहेत. डॉ. सत्यरंजन साठे, अँड. डॉ. संतोष 
शहा, डॉ. सुनीलकुमार लवटे यांच्यासारख्या विचारवंतां- 
प्रमाणंच श्री. प्रकाश वुरटे, निलेश निमकर व सृजन-आनंद 
विद्यालयातील शिक्षक यांनी प्रजासत्ताकातील शिक्षणाच्या 
संदर्भात आपले विचार मांडले आहेत. विशेष म्हणजे ह्या साऱ्या 
प्रोढांच्या हाताला हात लावीत सृजनच्या आजी माजी 
विद्यार्थ्यांनीही प्रजासत्ताक, स्वातंत्र्य, निवडणूक लढवणं, 
लोकशाही इत्यादी विषयांसंवंधात स्वतःचे अनुभव 
दिलखुलासपणे व्यक्‍त केले आहेत. खरं तर अशा अफलातून 
पुस्तकाच्या निर्मितीपासून त्याच्या प्रकाशनापर्यंतचा प्रवास 
खडतर ठरणार हे माहीत असूनही आम्ही हा प्रकल्प तडीला 
नेला. एकाद्या अवघड समजल्या जाणाऱ्या विषयाबद्दल 
थोरांवरोवर पोरांनी व्यक्‍त केलेली मतं सामावणारं एकादं 
पुस्तक एका छोट्या प्राथमिक शाळेनं प्रकाशित करण्याचं धैर्य 
दाखवलं आहे याची दखलही शासन दरवारी नसेल! पण 
आपल्याला खुणावणाऱ्या कामाला आपण *ओ' म्हणायचं 
आणि ते काम आपल्या परीनं: पुर॑ करायचं हाच 
आमच्यासारख्या प्रयोगशील मंडळींचा स्वधर्म असतो. 

४. राज्य पातळीवरील चर्चासत्र 

१९९७ साली सृजन-आनंद शिक्षण केंद्राने युनिसेफ 
व शिवाजी विद्यापीठ यांच्याशी पत्रव्यवहार करून 'प्राथमिक 
शिक्षणातील प्रायोगिकता व गुणवत्ताविकास' ह्या विषयावर 
राज्य पातळीवरील एक चर्चासत्र दिनांक २३ व २४ ऑगस्ट 
१९९७ रोजी आयोजित करावं असा विचार मांडला. दोन्ही 
संस्थांच्या सहकार्यानं तो विचार कार्यवाहीत आला. नामवंत 
विचारवंत श्री. दत्ता सावळे, श्री. वसंत पळशीकर, माजी 
शिक्षणमंत्री श्री. सदानंद वर्दे व माजी शिक्षण संचालक श्री. 
चिपळूणकर यांच्याप्रमाणेच बालशिक्षणात प्रयागशील कामं 
करणाऱ्या विविध संस्थांचे पदाधिकारी चर्चासत्रात सहभागी 
होते. 'प्राथमिक शिक्षणातील प्रायोगिकता व गुणवत्ताविकास : 


स क, ८...) शी आऊ 
42-८2: 
स्बहवव 
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पर्यायीनीती' हया पुस्तिकेत चर्चासत्रात सहभागी होणाऱ्यांचे 
विचार संकलित करून ती प्रसिद्धही करण्यात आली. 


७५. भारतीय घटनेतील मूल्यं हाच आमचा 
अभ्यासक्रम 

स्वातंत्र्याच्या वाटेवरील आमच्या ह्या अठरा 
वर्षांच्या प्रवासात आम्हांला उमजलं आहे की स्वातंत्र्य, समता, 
बंधुता आणि सामाजिक न्याय ही मूल्यं म्हणजे,केवळ शाव्दिक 
देवाणघेवाणीची व कागदी परीक्षांतून तपासण्याची वाव नाही. 
आपल्या एकूण जगण्याचा ताणावाणा मूल्यांनी गुंफला जातो. 
आपण ती प्राणपणानं सांभाळतो. आग्रहपूर्वक ती मूल्यं 
म्हणजेच आपलं 'असणं' असतं. म्हणूनच मूल्यशिक्षणाचा 
प्रयत्न करणाऱ्या प्रत्येक संस्थेत शिकणाऱ्या विद्यार्थ्यांना मानवी 
अस्तित्वातील सौंदर्य आणि विरूपता, आनंद आणि दुःख, 
शांतता आणि आक्रोश यांची ओळख व्हायला हवी. केवळ 
विविध विषयांच्या माहितीचे भारे मुलांच्या डोक्यांवर. रचून 
जीवनाला मंगलता देणाऱ्या मूल्यांची ओळख होत नाही आणि 
त्या मंगलतेची ओढ लागून विद्यार्थी आपल्या जीवनप्रवासाची 
दिशा निवडतही नाहीत. “'झट मंगनी, पट व्याह' असं 
अनुभवाधारित मूल्यशिक्षण असूच शकत नाही. गाढ 


गिपांबाणा ण ळछथांधया०ढ ॥टव्ण!९$ टा0॥ला8] ऐगाट, 
सणाला 15 8 51007 ७10०८५5 00११ फाशी 89951 द्या0 नगाडंद्षा[ 
लणाए€ - हे वाक्य या संदर्भात लक्षात घेण्यासारखं आहे. 


आजचं आपलं सर्वसाधारण औपचारिक शिक्षण लोकशाहीची 
मुळं मजवुत करण्यास मदतकारक ठरलेलं नाही. आपला 
परिसर, पर्यावरण, सामाजिक हित, वास्तव जीवन आणि 
सत्य याच्यापासून आजचं शिक्षण दूर रहायला शिकवितं. 
आपली भूमी, हवा, पाणी, सामाजिक विषमता यांच्याबद्दलची 
एक-प्रकारची वेफिकिरी आजच्या शिक्षणामुळं निर्माण होते. 
जोपर्यंत आपण असं मानणार नाही की भारतीय घटनेत 
अंतर्गत असणारी मूल्यं हाच आमचा अभ्यासक्रम, त्याला 
सुसंगत असं जे जे तीच आमची क्रमिक पुस्तकं. 
अभ्यासक्रमावर नोकरशाहीचा अंकुश असणं ही वसाहतवादी 
प्रथा आहे. स्वतंत्र भारतातील शिक्षणानं विचारपूर्वक 
वसाहतवादी रिवाज, प्रथा, परंपरा मोडून काढल्या पाहिजेत. 
कशाला 'हो' म्हणायचं, कशाला 'नाही' म्हणायचं हे 
शिक्षणातून विद्यार्थ्यांपर्यंत पोचलं पाहिजे. आज शिक्षणाचं हे 
कार्य जणू विस्मृतीत गाडलं गेलं आहे. शिक्षणात अंगभूत 
असलेल्या ह्या ताकदीचा पुनःप्रत्यय येण्यासांठी सृजनशील, 


*नवधारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


आनंददायी व अर्थपूर्ण शिक्षणाचे नानाविध प्रयत्न समाजात 
वहरावेत असे प्रयत्न आपण सर्वांनी करायला हवेत. तसं 
झाल्यास - 
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अशी स्थिती असणार नाही. अशा शिक्षणाच्या 
वाटेनं आपण सारेजण चालू या. 
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वरील ओळींचा मुक्‍त भावानुवाद 


अनेकाना डोळे असतात 

परंतु 

*नरेचि केला किती हीन नर' 

हे पाहावयाचेच ते नाकारतात. 
अनेकाना कान असतात 

परंतु 

मनुजमात्राच्या वेदनेच्या किंकाळ्या 
ऐकावयाचेच ते नाकारतात. 
अनेकाना जिव्हाही असतात 

परंतु 

मानवावर झालेल्या अन्यायाच्या विरुद्ध 


व्र असा उद्गारही काढावयास त्या कचरतात. 
आणि 


अनेकाना हातही असतात 
परंतु 


दुरवस्थेत असलेल्यासाठी 


आपल्या प्रेमाचा, वंधुभावनेचा आधार देण्यासाठी 
ते पुढे येत नाहीत. 


- देवदत्त दाभोलकर 


उ 


-करखगघरचि्जसज 


तळ्यात नव्हे मळ्यात 


रमेश पानसे 


माणसाचा माणसाशी असलेला व्यवहार नीतीपूर्ण 
असावा, असे एक समाजधारणेचे तत्त्व मानता येईल. 
किंवहुना, आजपर्यंतचा नीतीविचार याच अपेक्षेवर वेतला 
आहे, असे दिसून येईल. त्यामुळे नीतीविचाराला जर हे 
व्यावहारिक अंग नसेल तर नीतीविचारच. फोल ठरतो. 
त्यामुळेच असे म्हणता येईल की नीतीविचार आणि 
नीतीव्यवहार हे परस्परांसाठीच जन्माला आले आहेत. 
व्यवहारामागे विचार नसेल तर व्यवहार नैतिक कसा होणार? 
तसेच विचार व्यवहारात उतरत नसेल तर तो नैतिक असून 
काय उपयोग? नैतिक विचार आणि नैतिक व्यवहार हे केवळ 
परस्परांसाठी नाहीत तर परस्परावलंवीही आहेत. नीतीचा 
विचार हा समाजधारणेसाठी उपयुक्त असेल तर तो 
समाजव्यवहाराच्या सातत्याने होणाऱ्या परिशीलनातून यावा 
लागतो; समाजाच्या वदलत्या गरजांचे भान' ठेवून त्यांच्या 
संदर्भात नीतीव्यवहार कसा असावा, हे ठरवावे लागते. 
उदाहरणार्थ, अठराव्या शतकाच्या मध्यापासून इंग्लंडमध्ये 
औद्योगिक क्रांतीची धामधूम सुरू झाली, तेव्हा खूपच मोठे 
आर्थिक आणि सामाजिक अभिसरण झाले. या बदलत्या 
परिस्थितीत माणसा-माणसांचे परस्परांशी असलेले आर्थिक 
क्षेत्रातील संवंध वदलत गेले. आधीच्या सरंजाम-शाहीतील 
*सरंजामदार-गुलाम' हे संबंध आता उगवत्या भांडवलशाहीत 
“मालक-मजूर' असे झाले. अशावेळी या नव्या संबंधाच्या 
वावतीत नैतिक व्यवहार निश्‍चित करण्याची गरज निर्माण 
झाली; आणि मग नवीन कायदेकानूंच्या आधारे त्यांची 
व्यवस्था करण्यात आली. नीतीविषयक सारा विचार हा, 
माणसांची माणसांशी असावी अशी आदर्श वागणूक कोणती, 
या प्रश्‍नाशी जोडलेला आहे. अशा वागणुकीचा जेव्हा विचार 
केला जातो तेव्हा तो भावीकालाच्या संदर्भातला विचार 
असतो; आणि म्हणून तो अमूर्त पातळीवरचा विचार असतो. 
विचारवंतांच्या याविषयीच्या विचारांमध्ये मतभिन्नता असू 
शकते; परंतु तरीही तो व्यवहारात उतरवण्याच्या हेतूनेच 


केलेला असतो हे ध्यानात घ्यायला हवे. त्यामुळे 
समाजधारणेसाठी विचारातून नैतिक व्यवहाराकडे आणि 


: व्यवहारातून नैतिक विचाराकडे, अशा दोन्ही दिशांनी हा 


प्रवास अखंड चालू असतो. आजपर्यंतच्या नैतिक विचारांचे 
प्रामुख्याने दोन स्रोत आढळून येतात. एक, विविध धर्मांमधील 
नैतिकतेचा मूलभूत विचार (धार्मिक नीतिशास्त्र) आणि दोन, 
पाश्‍चात्य देशांमध्ये सॉक्रेटिस-प्लेटो-अँरिस्टॉंटल यांच्यापासून 
ते अलीकडच्या अठराव्या एकोणिसाव्या शतकातील विचार- 
वंतांनी प्रसृत केलेला विचार (ऐहिक नीतिशास्त्र). या दोन्ही 
दिशांनी विकसित झालेल्या नैतिक विचारांचा हेतू मात्र 
व्यावहारिकच होता. म्हणजे असे की, नीतीसंकल्पना मांडणे, 
त्यांचे धार्मिक अंगाने किंवा सारासार विचाराने समर्थन करणे 
की जेणेकरून समाजाला ते स्वीकारणीय वाटेल; आणि जर 
तात्त्विकदृष्ट्या स्वीकारली गेली तर; ती नीतीतत्त्वे समाज 
आपल्या व्यवहारात उतरवील; निदान तशी शक्‍यता तरी 
निर्माण होईल. 

एक, समर्थनीय अशा नीती संकल्पना मांडणे; 
दोन, व्यक्ती-व्यक्‍तींनी आणि समाजाने त्यांचा मानसिक 
पातळीवर स्वीकार करणे; आणि, तीन, आपल्या वैयक्तिक नि 
सामाजिक वागणुकीत तो उतरवणे, अशा उपयोजित नीतीच्या 
तीन पायऱ्या कल्पिता येतील. 


समर्थनीय अशा नीतीसंकल्पनांची मांडणी 

जेव्हा व्यवहाराच्या अंगाने नैतिक संकल्पनांची 
मांडणी केली जाते तेव्हा आपण नीतीला धरून वागण्याची 
काही तत्त्वेच मांडत असतो. या तत्त्वांना आपण मूल्ये म्हणून 
संबोधतो. मूल्य म्हणजे, समाजधारणेसाठी व्यक्‍्तीवागणुकीचे, 
कालानुरूप आणि समाज-गरजांनुरूप असे ठरविलेले संकेत 
असतात. आणि अशा संकेतांना अनुसरून वागणे हे 
समाजहिताचे असते, असे गृहित त्यामागे असते. किंबहुना या 
गृहिताच्या आशयानेच त्या मूल्यांचे समर्थन होत असते. हा 


*इर्उ२ साकडे डोडा, 
क "तथदधन 
"-चसह ४४" 
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आशय, समाजधारणेसाठी उपयुक्त आहे असे सिद्ध होत 
असेल तरच, अर्थात, तो समर्थनीय ठरतो. ही सिद्धता 
वऱ्याचदा समाजाच्या दीर्घकालीन अनुभवावरून ठरत असते; 
किंवा त्याविषयी मान्यवर तज्ज्ञांनी मांडलेल्या मतांवरून 
निश्‍चित होत असते. 


मूल्यांचा मानसिक पातळीवर स्वीकार 

व्यक्‍तीने मानसिक पातळीवर स्वीकार केला 
असेल तर ती मूल्ये तिच्या वागणुकीत उतरणे शक्‍य असते नि 
सोपेहो असते. संपूर्ण समाजाने आणि त्यातील प्रत्येक 
घटकाने, अशा तऱहेने, नीतीने वागण्याकडे वळावे यासाठी, 
जगातील विविध धमांनी नि त्यांच्या वेळोवेळीच्या पुढाऱ्यांनी, 
नीतीविचारांची सांगड धर्मविचारांशी घातली, आणि त्याचा 
अवलंव लोकांनी करावा यासाठी अनेक 'संस्था' निर्माण 
केल्या. देवळे, चर्चेस, वौद्धमठ, मशिदी, यांसारखी स्थाने 
आणि (आपल्याकडे) कीर्तने, प्रवचने, प्रार्थना अशांसारख्या 
पद्धती अस्तित्वात आणल्या. धर्माच्या केंद्रस्थानी असलेल्या 
'देवा'च्या संकल्पनेचा वापर लोकांनी नीतीसंकल्पना मानसिक 
पातळीवर स्वीकाराव्यात यासाठी केला. चांगले वागले तर देव 
चांगले फल देतो, आणि वाईट वागले तर देव शिक्षा करतो, 
अशा कल्पनांचा पगडा लोकांच्या मनावर वसवण्याचा प्रयत्न 
हा त्याचाच एक भाग. काही कर्मकांडे करून देवाला आपल्या 
वावतीत प्रसन्न ठेवायचा प्रयत्न करायला लावणे ही अशीच 
व्यूहरचना. लोकांच्यात आधी परमेश्वरावद्दल श्रद्धा निर्माण 
करायची आणि मग देवाच्या भीतीने माणसाला नैतिकतेने 
वागण्याची संथा द्यायची, या पद्धतीने धर्मांनी माणसांच्या 
मनात मूल्ये रुजविण्याचे कार्य केले; आजही करीत आहेत. 
मिशनरी शाळा, मदरसे नि हिंदुसंस्कार केंद्रे अशा प्रकारची 
धर्माधिष्ठित सांस्कृतिक-शैक्षणिक केंद्रे, वहुधा - नैतिकतेचे 
संस्कार करू पाहतात. प्रश्‍न असे उपस्थित करावेसे वाटतात 
की, अशी धर्मांच्या अंगाने नैतिक विचारांची अंघोळ घालून 
सर्वसामान्य समाजाने कितपत नैतिकता स्वीकारली? 
लोकांच्या प्रत्यक्ष वागणुकीत स्वच्छ नैतिकता या मार्गाने येते 
का? परमेश्वराच्या व धर्मांच्या भीतीने समाजमानसात 
नैतिकता उतरवण्याचा प्रयत्न यशस्वी होतो का? 

मानवाच्या गेल्या निदान हजार वर्षांच्या 
इतिहासाचा दाखला तरी या प्रश्‍नांचे उत्तर होकारार्थी देत 


"नवभारत शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


नाही. अलीकडे तर एक उलटीच प्रक्रिया या संदर्भात दिसून 
येते. कित्येक लोक धर्मांच्या नावानेच. (धर्मविरोधी) अनैतिक 
वर्तन करताना आढळताहेत. मग ती समाजातील एका वर्गाने 
दुसर्‍या वर्गाची केलेली आर्थिक वा मानसिक पिळवणूक असो 
किंवा धमांच्या नावाने उभारलेली हत्याकांडे असोत. तसेच, 
अनेकदा, अनैतिक व्यवहारांत गुंतलेली माणसेच अधिक 
प्रमाणात धार्मिक कर्मकांडे करू लागली आहेत. कदाचित 
पापक्षालनार्थ त्यांना परमेश्वर प्रार्थनेची अधिक गरज वाटत 
असावी. अशा प्रकारच्या व्यवहारांवरून तरी देव-धर्म-धार्मिक 
संस्कार-धार्मिक शिक्षण यांच्या नावाने जो काही विचार नि 
व्यवहार समाजात प्रसृत होत आहे, त्यातून नीतीमान माणसे 
तयार होत आहेत किंवा माणसांची नीतिमत्ता वाढत आहे, 
असा निप्कर्प काढणे कठीण आहे. 

मग असे म्हणायचे का, की नैतिकता निर्मितीची 
क्षमताच मुळी धर्मव्यवहारांमध्ये नसावी; किंवा. पूर्वी कधी 
असलीच तर, ती आता मात्र क्षीण झाली आहे. मला वाटते, 
आपला विवेक जागृत ठेवून या दिशेने निदान तपासणी तरी 
हाती घेतली पाहिजे. या तपासणीचे निष्कर्प समाज 
धारणेच्याविपयी नवविचाराला आपल्याला उद्युक्त करतील, 
उपयोगी ठरतील असे वाटते. 

माझे वैयक्तिक मत मात्र असे आहे की, धार्मिक 
संस्कार, धार्मिक शिक्षण आणि धार्मिक कर्मकांडे माणसाला 
नेतिक विचारांची नि नैतिक वर्तनाची शिदोरी देत नाहीत. 
तरीही हे मान्य केले पाहिजे को, समाजधारणेसाठी मानवी 
व्यवहारांना नैतिकतेचा पाया आवश्यक आहे. परंतु ज्यातून 
नेतिक वर्तनाची निश्‍चितता होण्याच्या दिशेने प्रवास करता 
येईल अशी, पण धार्मिक शिक्षणाला पर्याय पुरवणारी, गोष्ट 
आपणास अजून पुरेशी आत्मसात करता येत नाही; अशा एक 
संभ्रमावस्थेच्या संघधिकालातून आपण आज जात आहोत. 

या संधिकालातून वाहेर पडण्याचा मार्ग मात्र 
दृष्टिपथात येत आहे असे वाटते. 

आपण ऐहिक नीतिशास्त्राच्या मार्गानेच आणखी 
थोडी पुढची वाटचाल करावी. मनुष्य वैयक्तिक नि सामाजिक 
कल्याणासाठी वुद्धिनिष्ठतेने विचार करू शकतो. 
(वुद्धिनिष्ठता हे मानवाचे एक व्यवच्छेदक लक्षण आहे.) 

हे एक, आणि निसर्गतःच, जन्मापासून 
माणसामध्ये स्वार्धावरोवरच सामाजिकताही वास करून 


टढडटण तणदचना दया “नथ घल, 
-पफनभमळरतनश 
कसह किच र 


तळ्यात नव्हे मळ्यात 


असते, हे दुसरे अशी ही दोन गृहिते आपलीशी करावीत. 
तसेच शिक्षण व शिक्षणाकरवी होऊ शकणारे संस्कार 
यांच्यावर भिस्त ठेवावी. एकदा हे करायचे ठरविले की 
तात्त्विक स्तरावर आपल्याला दोन प्रश्‍नांची छाननी करावी 
लागेल. एक, शिक्षणातून नैतिक विचार देता येतो का? आणि 
दोन, अशाप्रकारे (शिक्षणातून) दिलेल्या नैतिक विचारांतून 
नैतिक व्यवहार निर्माण होतो का? या दोन्ही प्रश्‍नांची उत्तरे 
शोधण्यासाठी आपल्याला मूलभूत आणि मानसपातळीवर 
होणाऱ्या शिक्षणप्रक्रियेकडे वळायला हवे. एवढेच नव्हे तर, 
ज्याला आपण आज स्थूलमानाने 'शिक्षण' असे म्हणत आहोत 
त्याच्याकडून, कशाला नेमके 'शिक्षण' म्हणायचे, या दिशेने 
पुढे सरकावे लागेल. 

'शिक्षण' म्हणताना, आजचे शालेय शिक्षण 
आपण डोळ्यांपुढे आणू. आजचे म्हणजे गेले शतकभर एका 
विशिष्ट पद्धतीने चाललेले शिक्षण. या 'विशिष्ट पद्धती' मागे 
मानसशास्त्र आहे. हे शिक्षणविषयक मानसशास्त्र प्रामुख्याने 
शतकभरापूर्वी प्राण्यांवर केलेल्या प्रयोगांवर अवलंवून आहे. 
पावलोव, थॉर्नडाईक, कोहेल, स्किनर वगैरे मानसशास्त्रज्ञांनी 
केलेल्या प्रयोगांच्या एकत्रित निष्कर्षांतून शिक्षणासाठी 
लागणारी तात्त्विक मांडणी करून दिली आहे; एवढेच नव्हे 
तर, 'शिक्षणा' ची व्याख्याही ठरवून दिली आहे. या आणि 
यांच्या पठडीतील मानसशास्त्रज्ञांनी शास्त्रीय शिक्षणाची जी 
मांडणी केली त्या मांडणीमागच्या दृष्टिकोनास 'वर्तनवादी 
दृष्टिकोन' असे म्हटले जाते. हा दृष्टिकोन व्यवहारात आणला 
गेला त्यावेळी माणसाच्या मनःप्रवृत्तींचा अंदाज घेण्यासाठी 
माणसाच्या मनांत उतरणे शक्य नव्हते; किंवा माणसाच्या मेंदूत 
कोणत्या रासायनिक नि जैविक क्रिया घडतात त्याही समजणे 
शक्‍य नव्हते. साहजिकच, माणसाचे मन समजावून घेण्याचा 
ठळकपणे एकच मार्ग उपलब्ध होता; आणि तो म्हणजे 
माणसाचे दृश्य असे वाह्य वर्तन आधाराला घेणे आणि 
त्यांकरवी माणसाच्या मनातील व्यापारांचा अंदाज घेणे. 
अर्थातच, माणसाच्या वर्तनाच्या अवलोकनाला अनिवार्य 
महत्त्व आले. त्याच काळात, शास्त्रीय वालशिक्षणाची मांडणी 
करताना, मादाम मॉँटेसोरींनी वालकाच्या मनोव्यापारांपर्यंत 
पोचण्याचा खात्रीचा मार्ग म्हणून, वालकाच्या नैसर्गिक वर्तनाचे 
वारकाईने अवलोकन करण्याचाच मार्ग सांगितलेला आहे. 

एकदा अशा तार्किकतेने वर्तनवादी दृष्टिकोन 
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स्वीकारला की मग शिक्षणाकडे पाहण्याची एक शास्त्रीय दृष्टी 
निर्माण होते. उदाहरणार्थ, उपर्युक्त प्राण्यांवरच्या संशोधनांतून 
निघालेले निष्कर्ष असे होत : एक, एखाद्या बाह्य चेतकाने 
वर्तनात वदल घडवून आणता येतो. दोन, पुन्हा पुन्हा तेच तेच 
करायला लावल्याने, वदल घडवून आणलेल्या वर्तनाचे 
दृढीकरण करता येते; ते वर्तन कायमस्वरूपी राहण्याची 
तजवीज करता येते. तीन, काहीतरी प्रलोभन दाखवून (वक्षीसे 
देऊन) वदल स्वीकारण्याची मानसिकता निर्माण करता येते; 
आणि, चार, अन्यथा शिक्षेची भीती घालून (शिक्षा करून) 
सक्तीने वदल स्वीकारायला लावण्याची शक्यता अस्तित्वात 
असते. या सर्व निष्कर्षांच्या आधारे शिक्षणपद्धती ठरवत 
असताना, 'शिक्षणा'ची व्याख्याही वर्तनवादी दृष्टिकोनाने 
दिली आहे. वर्तनात अपेक्षित वदल घडवून आणणे' अशी ही 
शिक्षणाची व्याख्या आहे. प्रचलित शिक्षण हे या व्याख्येवर, 
व्याख्येमागच्या, संशोधनांतून निघालेल्या निष्कर्षाच्या 
गृहितांवर आणि त्यांवर आधारित अशा अभ्यासक्रमांवर 
(शाळांतील शिकविण्यासाठीचे अभ्यासक्रम, शाळांतून 
शिकविणाऱ्या शिक्षकांना द्यावयाच्या प्रशिक्षणाचे अभ्यासक्रम 
इ.) वेतलेले आहे. परिणामतः, शिक्षणात, शिक्षकाला 
मध्यवर्ती स्थान प्राप्त झाले; त्याला अपेक्षित (अभ्यासक्रमांनी 
दिग्दर्शित) असा विद्यार्थ्यांच्या वर्तनात वदल घडवून 
आणायचा आहे, नि याची जवाबदारी सर्वस्वी त्याची म्हणजे 
शिक्षकाची आहे. मुलांनी अभ्यास करावा म्हणून प्रोत्साहनांची 
म्हणजे वक्षिसांची तजवीज करायची आहे नि न ऐकणाऱ्या 
विद्यार्थ्यांना शिक्षा करून ताळ्यावर आणायचे आहे. तसेच, 
मुलांना घोकंपट्टी करायला लावून आणि गृहपाठ अधिकाधिक 
करायला लावून विद्यार्थी जे शिकताहेत त्याचे दृढीकरण 
करावे, अशी भूमिका घेऊन, प्रचलित पठडीबद्ध शिक्षणपद्धती 
आज उभी आहे. 

प्रचलित शिक्षणपद्धतीच्या काही मर्यादा लक्षात 
घ्यायला हव्यात. 

१. या शिक्षणपद्धवीला आधारभूत असलेले 
मानसशास्त्र हे सर्वसामान्य असे शिक्षणविषयक मानसशास्त्र 
आहे. बालकांचे मानसशास्त्र हे काही वेगळे असू शकते, अशी 
भूमिका येथे नाही. 

२. या शिक्षणपद्धतीला आधारभूत असलेला जो 
वर्तनवादी दृष्टिकोन आहे तो, प्राण्यांवरील संशोधनांतून 


-करखगघर चिज, ल वव 
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निर्माण झालेल्या निष्कर्षांवर आधारलेला आहे; माणसांवर 
अशा प्रकारे संशोधन करून निष्कर्ष काढण्याचा काळ अजून 
दूर होता. 

३. या शिक्षणपद्धतीला आधारभूत असलेले 
शिक्षणशास्त्र (नि त्यामागील मानसशास्त्र) हे विदयार्थ्यांच्या 
बाह्य वर्तनाशी संबंधित आहे. या वर्तनाशी संवंधित अशा, 
विदयार्थ्यांच्या मेंदूमध्ये घडणाऱ्या (जैविक नि रासायनिक) 
वौद्धिक प्रक्रियांशी ते जोडलेले नाही; तशी शक्‍यता त्या 
काळात नव्हती. 

या तीनही मर्यादा पार करून शिक्षणशास्त्राची 
नव्यांने मांडणी करण्याची शक्‍यता आता निर्माण झाली आहे. 
अलीकडे, वालमानसशास्त्र अशी वालकांचा स्वतंत्रपणे 
अभ्यास करणारी (नि त्याआधारे शिक्षणासाठी काही दिशा 
सांगणारी) अशी मानसशास्त्राची उपशाखा निर्माण झाली 
आहे. दुसरे असे की, आता प्रत्यक्षपणे माणसाच्या मेंदूविषयीचे 
अभ्यास मज्जाशास्त्रामध्ये होत आहेत. तिसरी गोष्ट अशी की, 
अलीकडे झालेल्या तंत्रज्ञानामधील प्रगतीमुळे, माणसाच्या 
मेंदूमधील प्रत्यक्षपणे घडत असलेल्या प्रक्रियांचे फोटो 
काढण्याचे तंत्र (फोटो इमेजिंगचे तंत्र) विकसित झाले आहे. 
त्यामुळे वालकांच्या मेंदूविषयीची आणि निसर्गत: मूल कसकसे 
शिकत जाते याविषयीची खूपच शास्त्रशुद्ध माहिती उपलब्ध 
झाली आहे. एवढेच नव्हे तर अशा माहितीचा वापर करून, 
शिक्षणाच्या क्षेत्रात संशोधने नि प्रयोग केले जात आहेत. 
जगभरच आता, प्रचलित शिक्षणपद्धतीचे दोष जसे ठळकपणे 
प्रत्ययाला येत आहेत, तद्तच, नवी पर्यायी शिक्षणपद्धती 
कशी असावी याची मांडणीही केली जात आहे प 

लक्षात आले आहे ते असे की, मूल जन्मल्या- 
पासूनच आपले आपणच आपल्या शिक्षणाची वांधणी करीत 
असते; ही बांधणी ते आपल्या अनुभवांकरवी करीत असते. 
अशाप्रकारे स्वंयशिक्षणाच्या उदंड क्षमता वालकामध्ये 
असतात, आणि वयाच्या आठ-दहा वर्षापर्यंत मुले अतिशय 
वेगाने शिकत असतात. त्यामुळे या कालातील शिक्षणाचे 
रूप बालकाला 'शिकविण्या'चे नसते, तर त्याला 
“शिकण्या'साठी सहाय्य करण्याचे असते. शिक्षकाने सर्वांना 

नसते तर प्रत्येक विद्यार्थ्याला, 
म्हणजे त्याच्या ज्ञानरचनेच्या प्रक्रियेला, व्यक्‍तिगत पातळीवर 
सहाय्यभूत व्हायचे असते. शिक्षणविषयक अलीकडे विकसित 


'नक्‍्भारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


होत गेलेल्या नि जगभर सार्वत्रिकरित्या स्वीकारल्या जात 
असलेल्या या शिक्षणविषयक दृप्टिकोनाला 'रचनावादी 
दृष्टिकोन' असे म्हटले जाते. आणि शिक्षणातील परिवर्तनाचा 
प्रवास आता, अशाप्रकारे, वर्तनवादाकडून रचनावादाकडे 
असा होत आहे. आपण जेव्हा समाजाने ठरविलेल्या नीती- 
संकल्पनांना व्यवहारात उतरवण्याची भाषा करतो तेव्हा, तत्त्व 
आणि व्यवहार यांमध्ये एक पायरी घेतो. ही नीतीमूल्यांचा 
व्यक्‍्तीव्यक्‍तींनी मानसिक पातळीवर स्वीकार करण्याची 
पायरी आहे. या पायरीचा शिक्षणाशी घनिष्ट संवंध आहे. 

आताच्या विवेचनावरून हे लक्षात येईल की, 
आपण जेव्हा शालेय शिक्षणात (अथवा एकूण शिक्षणात) 
नैतिकतेने वागण्याची काही मूल्ये विद्यार्थ्यांमध्ये रुजवण्याचा 
विचार मांडतो, तेव्हा तो प्रचलित शिक्षणाच्या धाटणीमध्ये 
बसविण्याचा प्रयत्न फोल ठरतो. हा आपला अनुभव तर 
आहेच पण आता कारणही कळते आहे. अपेक्षित मूल्यसंवर्धन 
ही शाळांतून वक्षिसांच्या प्रलोभनाने अथवा शिक्षांच्या भीतीने 
घडवून आणण्याची गोष्ट नाही. मूल्ये ही घोकून पाठ 
करण्याची वाव नाही किंवा गृहपाठांनी मूल्यांचे दृढीकरणही 
करता येणार नाही. थोडक्यात असे की, प्रचलित 
शिक्षणपद्धतीत नीटपणे होणारी किंवा होऊ शकणारी ती 
गोष्ट नाही. 

शिक्षणक्षेत्रात व्यावहारिक नीतीचा विचार 
करायचा असेल तर तो शिक्षणपद्धतीत परिवर्तनाशी जोडला 
पाहिजे. वर्तनवादी शिक्षणपद्धतीच्या जागी रचनावादी 
शिक्षणपद्धतीची प्रतिष्ठापना करूनच पुढे या दिशेने जाता 
येईल का, हे पाहिले पाहिजे. असे शिक्षणाच्या पद्धतींमध्ये 
आणि त्यामागील दृष्टिकोनामध्ये परिवर्तन घडणे म्हणजे 
शिक्षणात परिवर्तन करणे होय. 

नीतीमूल्ये मानसिक पातळीवर स्वीकारली जावीत 
असे वाटत असेल तर, एक, कोणती मूल्ये द्यावीत, दोन, ती 
केव्हा द्यावीत आणि, तीन, ती कशी द्यावीत यांचा विचार 
प्रस्तुत ठरतो. मूल्यशिक्षणाचा अवलंब केव्हा करावा आणि 
कसा करावा याविषयी थोडेसे विवेचन 'करून मग ती मूल्ये 
आजच्या वास्तव परिस्थितीच्या नि उद्याच्या समाजगरजांच्या 
संदर्भात कोणती असावीत याचा विचार करता येईल. 

नीतीमूल्ये माणसाच्या मानसात उतरवण्यासाठी 
केव्हा आणि कसे प्रयत्न करावेत यांची दिशा मिळण्यासाठी 


तळ्यात नव्हे मळ्यात 


आपण, पुन्हा एकदा, मज्जामानसशास्त्रातील संशोधनाच्या 
निप्कर्षांकडे वळले पाहिजे. आपल्याला पडणाऱ्या य़ा आणि 
एकूणच शिक्षणविषयक प्रश्‍नांची वरीचशी उत्तरे, शिक्षण- 
शास्त्राला आधारभूत असलेल्या या शास्त्रामध्ये दडलेली 
आहेत. या शास्त्रातील अलीकडच्या संशोधनांचे, आपल्या 
विषयाच्या संदर्भातील काही तुकडे पाहू. 

१. माणसाच्या सर्व क्रियांचे नियंत्रण करणाऱ्या 
मेंदूचे कार्य त्यामधील कोट्यावधी पेशींच्या परस्पर वांधणीमुळे 
होत असते. आणि ही पेशींची जुळवाजुळव वालकाच्या 
जन्मापूर्वी पूर्ण होत नाही, तर ती अगदी वयाच्या आठव्या 
वर्षापर्यंत चालू असते. या पेशीवांधणीच्या नाजूक वयात 
वालक विविधांगांनी आजूवाजूच्या परिसरातील ज्ञान 
आत्मसात करीत असते. ही ज्ञानप्राप्तीची प्रक्रिया आणि 
मेंदूतील पेशीवांधणीचे कार्य यांचा अन्योन्य संवंध असतो. 
म्हणजे असे की, या पेशींच्या वांधणीचे कार्य जितके पक्के 
होईल तितके ज्ञानग्रहणाचे कार्य सुकर आणि प्रभावी होईल; 
तसेच पेशीच्या वांधणीचे कार्य भक्कम होण्यासाठी, वालकाचा 
वाह्य जगाशी अधिकाधिक संपर्क येणे, अनुभवांनी संपन्न होत 
जाणे आणि ज्ञानग्रहणाच्या वाढत्या संधी मिळणे, या गोष्टी 
आवश्यक असतात. 

२. मज्जाशास्त्रीय व मानसशास्त्रीय संशोधनांतून 
आता असे लक्षात आले आहे की, आजवरची आपली जी 
समजूत होती तशी वुद्धिमत्ता ही एक, आनुवंशिक, 
अपरिवर्तमीय अशी गोष्ट नाही. तर, वुद्धिमत्ता अनेक 
असतात, आणि प्रत्येक मनुष्याला उपजतच या वुद्धिमत्तांचा 
पट प्राप्त झालेला असतो. प्रत्येकाचा पट वेगळा असतो. याचा 
अर्थ असा की कुणाला गणिती तार्किक वुद्धिमत्ता तीव्रतेने 
प्राप्त झालेली असेल तर कुणाला सांगीतिक. कुणाला भाषिक 
तर कुणाला शरीर-स्नायूविषयक, कुणाला व्यक्‍तीअंतर्गत तर 
कुणाला आंतरव्यक्‍ती, कुणाला निसर्गविषयक तर कुणाला 
अवकाशविषयक. अशा विविध बुद्धिमत्ता, कमी-अधिक 
तोब्रतेने, प्रत्येकाला प्राप्त होतात. त्यामुळे, जेवढ्या 
प्रकारच्या वुद्चिमत्ता आहेत तेवढे जग आकलून घेण्याचे 
दृष्टिकोन आहेत. त्यामुळे शालेय वर्गात कुणीच 'ढ' नसतो; 
प्रत्येकाला साजेसे शिक्षणाचे विविध मार्ग असू शकतात, आणि 
तसे मिळाले तर, प्रत्येक जणच वुद्धिमान आहे, हुशार आहे. 

३. वालकाच्या ज्ञानग्रहणाच्या प्रक्रियेच्या संदर्भात 
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असे काही कालावधी प्रत्ययाला येतात की त्या विशिष्ट 
कालावधीत, विशिष्ट बावींच्या ज्ञानाची रचना वेगाने नि 
प्रभावीपणे होते. साहजिकच हे विशिष्ट कालावधी (त्यांना 
तांत्रिक भाषेत “संधीची गवाक्षे' असे म्हणतात) हेरून 
त्यानुसार त्या विशिष्ट क्षमता विकसित करण्याचे प्रत्ययकारी 
अनुभव वालकाला मिळू द्यायचे असतात; आणि त्यासाठी 
आवश्यक अशा संधी पुरवायच्या असतात. वालकांच्या मनात 
नीतीमूल्ये केव्हा नि कशी रुजवता येतील याचे काही आडाखे 
या तीन संशोधन तुकड्यांच्या आधारे सुद्धा वांधता येतील. 
(अर्थात, केवळ एवढेच संशोधनसार आपल्या उपयोगी आहे 
असा गेरसमज आपण होऊ देता कामा नये. उलट, जे कोणी 
तात्त्विक शिक्षण, मूल्यशिक्षण या दिशेने प्रत्यक्षात काही कार्य 
करू इच्छितात त्यांनी, 'मूल कसे असते', “मूल कसे शिकते?' 
आणि 'मूल केव्हा नि कुठे, का अडते' या विषयीच्या 
मज्जामानसशास्त्रीय अभ्यासात शिरून यांविषयीचे पक्के 
आकलन करून घ्यावे लागेल. तसेच या क्षेत्रांतील संशोधन 
सातत्याने नि वेगाने होत असल्यामुळे त्यांच्यातून येणाऱ्या 
ज्ञानप्रवाहाशी जुळवून घेत घेत पुढे सरकत जायला हवे!) 

थोडक्यात असे की, वयाच्या आठव्या वर्षापर्यंत 
प्रामुख्याने नि पुढेही वारा-चौदा वयापर्यंत मुलाच्या नैसर्गिक 
ज्ञानग्रहणप्रक्रियेशी जोडून मुलाला, मुलीला नीतीमूल्यांना 
अभिमुख करता येईल. मात्र आजच्या प्रमाणे शालेय 
पातळीवरील मूल्यशिक्षणाचे तास ठेवून आणि त्यासाठी 
शिक्षकांनी इथूनतिथून श्लोक वगैरे गोळा करून मूल्यशिक्षण 
होणार नाही. तर मुलांच्या ज्ञानग्रहणप्रक्रियेशी, त्यासंदर्भातील 
संधीच्या गवाक्षांनी, संलग्न करून व प्रत्येक बालकाच्या 
विशिष्ट वुद्धिमत्तांचा वापर करून, त्यांच्या सहज स्वशिक्षण 
प्रक्रियेला साजेशा पद्धतींनी नीतीचे नि नागरिकत्वाचे शिक्षण 
त्यांच्याप्रत पोचवावे लागेल. मूल ज्या पद्धतीने नि ज्या 
सहजतेने भाषा शिकते त्या पद्धतीने नि त्या सहजतेने त्याला 
नीतीमूल्ये आत्मसात करता आली पाहिजेत. ती त्यांच्या 
श्वासोच्छवासाच्या सहजतेने त्यांच्याकडून स्वीकारली गेली 
पाहिजेत. 

मुले जेव्हा अनुभवांतून शिकतात, कृतिशील 
अनुभवांद्वारे शिकतात तेव्हा ते शिकणे हे सहज शिकणे 
असते. त्यामुळे, साहजिकच, मुलांना नीतीमूल्यांचे शिक्षण 
द्यायचेच असेल तर ते अशा उपक्रमांत रूपांतरित करायला 
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हवे, की जे उपक्रम मुलांना पायरी पायरीने अनुभवांद्वारे 
मूल्यग्रहण करायला उद्युक्त करतील. आणि नेमके हेच काम 
मोठ्या तज्ज्ञतेचे नि कौशल्याचे काम आहे. ज्यांनी मूल 
समजावून घेतले आहे ते अशाप्रकारच्या कामाची तज्ज्ञता नि 
कौशल्ये प्राप्त करून घेऊ शकतात. 
एखाद्या समाजात, तात्त्विक पातळीवरून मूल्यांची 
निश्‍चिती करणे वेगळे, आणि योग्य वयात योग्य तऱ्हेने, 
म्हणजे सहजतेने, ती मूल्ये आत्मसात केली जातील अशी 
परिस्थिती निर्माण करणे वेगळे. मुले भाषा जशी 
वातावरणातून आत्मसात करतात तशीच नीतीमूल्ये देखील 
वातावरणातूनच आत्मसात केली जातात. भाषा जशी वापर 
करूनच शिकली जाते तद्वतच मूल्येदेखील, मुले, त्यांच्या 
दैनंदिन वापरातील सरावानेच शिकतात. आणि भाषा यावी 
म्हणून मुलांना भाषा शिकवावी लागत नाही, त्याचप्रमाणे 
नीतीमूल्ये सुद्धा शिकवावी लागत नाहीत. ती शिकली जातात, 
आणि शिकता शिकता मेंदूपटलावर कायमची कोरली जातात. 
भाषा ही गोष्ट जेवढी सामाजिक आहे तेवढीच नीतीमूल्येही 
सामाजिक आहेत, आणि म्हणूनच समाजव्यवहारात उतरूनच 
भाषा नि मूल्ये दोन्हीही आत्मसात केली जातात. आणखी एक 
असे की, भाषा जेवढी जीवनव्यवहारासाठी आवश्यक आहे 
तेवढीच नीतीमूल्येही जीवनव्यवहारासाठी नि 
समाजधारणेसाठी आवश्यक आहेत. भापेप्रमाणेच तीही 
व्यक्तिगत पातळीवरील पण पूर्णतः समाजसंपर्कातूनच निर्माण 
होणारी गोष्ट आहे. मूल ज्याप्रमाणे ज्या भाषेच्या (किवा 
भाषांच्या) नैसर्गिक वातावरणात असते, ती (किंवा त्या) भाषा 
ते आत्मसात करते, त्याचप्रमाणे ज्या सांस्कृतिक वातावरणात 
बालपण व्यतीत होते त्या संस्कृतीतील मूल्ये सहजपणे 
आत्मसात होतात. त्यामुळे बालकाच्या अवतीभोवती - म्हणजे 
घरात, घराबाहेरील छोट्याशा परिसरात आणि शाळेत - ज्या 
तऱ्हेचे सांस्कृतिक वातावरण असेल त्यावर नीतीमूल्ये 
संपादनाची प्रक्रिया अवलंवून असते. त्यामुळे त्या विशिष्ट 
सांस्कृतिक वातावरणाला साजेसे असेच उपक्रम योजणे हे 
मूल्यग्रहणाच्या सहजप्रक्रियेसाठी आवश्यक असते. 


एकविसाव्या शतकासाठी लागणारी मूल्ये 
धर्मांच्या तळ्यात बुडी मारून मूल्यसंवर्धन होत 
नाही; तर विचाराच्या मळ्यात विवेकाची वाग फुलवूनच ते 


'नव्थारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


होते; ही भूमिका निश्‍चित केली की मग, मूल्यांचा विषय 
विचारांच्या स्तरावर आणता येतो. विचारांतून वेळोवेळी 
मूल्यनिश्‍चिती होत गेली की त्यांना, समाजाच्या मानस- 
पातळीवर आणि मग पुढे व्यवहारात आणण्याचा मार्ग ठरवता 
येतो. 

नीतिमूल्यांविषयीची काहीशी स्पष्ट संकल्पना 
आपण आता मांडू शकतो. नीतीचा विचार हा, एकाच वेळी, 
व्यक्तिगत आणि सार्वजनिकही आहे. नीतीचे वागणे ही 
सामाजिक स्वास्थासाठी आवश्यक अशी गोष्ट आहे. पण मूल्ये 
म्हणून ती आत्मसात करायची असतात ती मात्र व्यक्‍तीने. 
त्यामुळेच असे पुनश्च म्हणता येईल की, समाजधारणेसाठी 
आवश्यक असणारी अशी ती वैयक्तिक गोष्ट आहे. दुसरे असे 
की, लहान वयात मूल्ये रुजवण्याचा आपण विचार मांडतो 
तेव्हा त्यांचा संवंध भावीकालाशी वांधला जातो. आज 
आपल्यासमोर जी पाच-सात किंवा दहा-वारा वर्षांची मुले 
असतात, त्यांच्या साऱ्या जीवनाचा, म्हणजे पुढील पन्नास- 
पाऊणशे-शंभर वर्षांचा, कालावधी आपल्या डोळ्यासमोर 
आणावा लागतो. म्हणजेच नीतीमूल्ये ही भावीकालाभिमुख 
अशी गोष्ट ठरते. तिसरे असे की, आजच्या म्हणजे 
वर्तमानपरिस्थितीच्या आधारावर भावीकाळाविषयीचे आडाखे 
बांधून, आपल्याला कोणत्या मूल्यांची गरज समाजाला असेल 
हे ठरवावे लागते. व्यवहारामागचा हा सारा तात्त्विक विचार 


बुद्धिनिष्ठेतेने केल्याशिवाय आपण नीतीची भाषा करूच 
शकत नाही. 


आपल्या मुलांना आपले प्रेम द्या; परंतु 
आपले विचार देऊ नका. 
य खलील जिब्रान 


धर्म आणि शिक्षण : काही समस्या 


देवदत्त दाभोलकर 


इतर कोणत्याही प्राण्याच्या ठिकाणी असते त्याहून 
कितीतरी अधिक प्रमाणात मानवात कुतूहल, चौकस वृत्ती, 
जिज्ञासा जागृत असते. तसेच, इतर कोणत्याही प्राण्याला 
लाभली नाही इतकी हे कुतूहल शमविण्यासाठी आवश्यक 
असलेली तीव्र वुद्धीही निसर्गाने मानवाला प्रदान केलेली आहे. 
या बुद्धीला कर्मेंद्रियांच्या, ज्ञानेंद्रियांच्या, मनाच्या कुवतीच्या 
मर्यादा आहेत ही गोष्टही खरी आहे. व्यक्‍तीव्यक्‍तीत तर या 
मर्यादा कमी अधिक प्रमाणात असतातच, परंतु एकंदर मानव 
प्राण्याच्या वावतीतही या संदर्भात जवळजवळ अलंघ्य अशी 
मर्यादा आहे. इतर जीवसृष्टीतील काही प्राण्यांच्या काही 
वावतीतील या क्षमता मानवापेक्षाही अधिक प्रमाणात आहेत 
हेही निसर्गानेच निर्माण केलेले एक आश्तचर्य आहे. परंतु या 
सर्व मर्यादांचा विचार केल्यानंतरही मानवाच्या बुद्धीची क्षमता 
इतर प्राणिमात्रांच्या तुलनेत अतिप्रचंड आहे यात शंका नाही. 
या वुद्धीचा उपयोग आपल्यासमोर वेळोवेळी आलेले भौतिक 
प्रश्न सोडविण्यासाठी मानवाने केला तर कित्येकदा केवळ 
कुतूहल म्हणूनही त्याने अनेक प्रश्नांची उत्तरे शोधून 
काढण्याचा प्रयत्न केला. असा, व्यावहारिक दृष्ट्या नजीकच्या 
भविष्यकाळात निरुपयोगी असा वाटणारा शोधही कालांतराने 
फार महत्त्वाचा आणि व्यावहारिक उपयोगाचा ठरू शकतो हेही 
आता त्याच्या पक्के अनुभवास आले आहे. 

सूर्य उगवत होता, मावळत होता; चंद्र लहान मोठा 
होत होता, मधेच एक दिवस नाहीसा होत होता, मधूनच सूर्य 
दिवसा काळोखत होता, कधी कधी चंद्र अचानक काळवंडत 
होता, तारे स्थिरपणे पूर्वेकडे उगवत होते, पश्चिमेकडे मावळत 
होते. ग्रहमान आपल्या काही गतीने फिरत होते. त्यातील 
काही अचानक वक्र उलट्या गतीने जात होते. साधा पूर्य 
देखील दरदिवशी त्याच एका क्षितिजावरील विंदूपासून उगवत 
होता असे नाही. कधी तो उत्तरेकडे सरके तर नंतर 
दक्षिणेकडे. दिशांची नावे देखील अजून निर्माण व्हावयाची 
होती. उगवती आणि मावळती हीच कदाचित्‌ दिशांची पहिली 
नावे असावीत. 

रात्रीच्या अंधारात आकाश निरखण्याखेरीज अन्य 
व्यवधान नव्हते. अनेकांनी रात्रीचे हे रत्नखचित भांडार 


आनंदाने पाहिले असेल. परंतु त्यापैकी तीव्र बुद्धीच्या काही 
लोकांनी या प्रश्नांचा शोध स्वाभाविक जिज्ञासेने घेण्याचा 
प्रयत्न केलाच असणार. मानवाच्या इतिहासात तीव्र बुद्धीचे 
लोक सर्व शतकात सारख्याच प्रमाणात निर्माण झालेले असले 
पाहिजेत. आइन्स्टाइन आपल्या आत्मचरित्रात न्यूटनला 
उद्देशून लिहितो, 'न्यूटन, तू मला क्षमा कर, तुझ्या वुद्धीचा 
आवाका प्रचंड होता. परंतु ज्या कालखंडात तू जन्माला 
आलास त्यावेळेचा ज्ञानाचा पूर्वसंचय अपुरा- होता.' 
ऑँरिस्टॉटल व इतर ब्रष्टे संशोधक क्री यांनीही त्यापूर्वीच्या 
कालखंडातील नामशेषही न राहिलेल्या आपल्या 
समकुवतीच्या पूर्वसूरींना उद्देशून नम्रपणे असेच उद्‌गार काढले 
असते. 

आज या ठिकाणी हे सर्व सुचावयाचे कारण असे 
की, या सर्व विश्वाच्या मागे कोणती रचना आहे, ती कोणी 
तयार केलेली आहे, की केवळ अपघाताने आपोआप घडून 
आली आहे; कोणी ईश्वराने ती निर्माण केली असेल तर त्याला 
निर्माण करणारा परमेश्वर कोण; आणि हा प्रश्न परत परत . 
कितीही विचारत गेलो व उत्तरांच्या कितीही शिड्या चढल्या 
तरी पुन्हा त्या पायरीवर देखील तो प्रश्न राहतोच. मानवाचे न 
शमलेले कुतूहल तळमळत राहते. 

आजही विज्ञान या प्रश्नाशी झगडत आहेच. 
॥७॥00॥19/8०5 (अंतरिक्ष पदार्थशास्त्र) अव्जावधीचे 
अव्जावधी रुपये खर्च करून आणि जगातील तीब्रतम बुद्धीच्या 
शास्त्रज्ञांचा उपयोग करून अशा प्रश्नांची उत्तरे शोधण्याचा 
प्रयत्न करीत आहे. अंतरिक्षाच्या अंताशी काय आहे व 
परमाणूच्या आत काय आहे या दोन्ही टोकांच्या प्रश्नांची उत्तरे 
शोधण्याचा विज्ञानाचा आजचा आटापिटा जितका रोमहर्षक 
तितकाच मनोवेधकही आहे. ही दोन्ही कोडी तुला पूर्णपणे 
कधी उलगडणार नाहीत अशाच पद्धतीने घडविलेली (किंवा 
घडलेली) आहेत असेच निसर्ग जणू उपहासाने मानवाला 
सांगत आहे. आज अस्तित्वात असणारे विश्व सुमारे दोन 
हजार कोटी वर्षांपूर्वी अस्तित्वात आले आहे असे विज्ञान 
मानते. आजच्या विविध प्रकारच्या दुर्बिणीतून १५०० कोटी 
प्रकाशवर्षे दूर असलेल्या ताऱ्यांचा मागोवा आपण घेऊ 
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शकतो. आणखी काही काळाने कदाचित्‌ विश्वनिर्मितीचा 
पहिला स्फोटही (819 8319) आपण पाहू. त्याआधी काय 
होते? काहीही नव्हते. कालही नव्हता, स्थलही नव्हते? 
अचानक एकच स्फोट झाला, त्या स्फोटाच्या पहिल्या 
परार्धांशात आजच्या विश्वात असलेली सर्व ऊर्जा निर्माण 
झाली. हे तर चक्रावून टाकणारे आहेच; परंतु कदाचित्‌ याचेही 
आकलन झाले तरी या विश्वाच्याही आधी अशी किती अनंत 
विश्वे निर्माण झाली असतील व लयाला गेली असंतील, हे 
कोण कसे सांगणार? | 

सूक्ष्म विश्व तर याहूनही चक्रावून टाकणारे आहे. 
अणू हा जडद्रव्याचा शेवटचा अविभाज्य घटक आहे असे 
आपण दीर्घकाळ मानत आलो. नंतर प्रोटॉन, न्यूट्रॉन, 
न्यूक्लिअस या भानगडी आल्या. अणूच्या अंतरंगात यांच्या 
प्रकाशाच्या वेगाने फेऱ्या सुरू झाल्या. हे एकेक सूर्यमालेसारखे 
विश्वच. परंतु एवढ्यावरच थांबले नाही. उप-उप परमाणूंचे 
अस्तित्व लक्षात आले, त्यांची तर अजून पूर्ण गणतीच 
व्हावयाची आहे. त्यापैकी काही अस्तित्वात आहेत हे तात्विक 
दृष्ट्या सिद्ध झाले आहे. परंतु आज उपलब्ध असणाऱ्या 
उपकरणांनी ते अजून तसे सापडावयाचे आहेत. वरे, त्यानंतर 
काय? विश्वात जे जे जडब्रव्य आहे ते ते ऊर्जेचाच आविष्कार 
आहे. आज जमिनीखाली पंचवीस तीस मैल लांबीची यंत्रे 
उभारून उप-उप परमाणूंचे संशोधन चालू आहे. परंतु त्यांचा 
खरा पूर्ण अभ्यास करावयाचा असेल तर एकूण विश्वाच्याच 
आकाराचे यंत्र लागेल अशी शास्त्रज्ञांची तत्त्वसिद्धांतातून 
आलेली अपेक्षा आहे. अर्थात्‌ तंत्रज्ञानाचा विकास होईल तसा 
आपण यातून काही वेगळा मार्गही काढू शकू अशीही शास्त्रज्ञ 
आशा बाळगून आहेत. 

नील्स बोहर (४७७5 80॥) या अग्रेसर 
शास्त्रज्ञाला त्याचा एक विद्यार्थी म्हणाला, 'सर, हे सारे 
डोक्याला चक्कर आणते, मी हा विषयच सोडून देणार.' 
बोहर म्हणाला, 'अरे , हे ऐकून ज्याला चक्कर येणार नाही, 
त्याला या विषयातले काहीच समजले नाही असे समजावयास 
हरकत नाही.' 

विश्वाविषयीचे हे कुतूहल आणि त्याच्या विलक्षण 
रचनेविषयीचा हा आदरभाव (ईश्वराला मधे न आणताही) 
आपण विद्यार्थ्यांमध्ये संक्रमित केलाच पाहिजे. 
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“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


ही स्तिमित भावना हा देखील व्यक्तिमत्वाचा एक 
महत्त्वाचा विकासच आहे. 


मानवाचे भावविश्व 
विश्वाची अंतिम कोडी मानवी वुद्धीच्या शक्तीच्या 

व तंत्रज्ञानविकासाविपयीच्या मानवाच्या कल्पकतेच्या व 
कर्तृत्वाच्या पलीकडची आहेत असे कदाचित्‌ अखेरीस मान्य 
करावे लागले, तरीही त्यामुळे ईश्वराविपयीची वहुसंख्य 
मानवांची जी संकल्पना आहे त्या पद्धतीच्या ईश्वराचे अस्तित्व 
सिद्ध होते असे मात्र नाही. अनेकदा ही गोप्ट या वादात 
अध्यात्मवादी स्वीकारत नाहीत. विज्ञान तेथपर्यंत जाऊन 
पोहोचूच शकत नाही असे जर आहे तर अपौरुपेय ग्रंथांनी, 
साक्षात्कारी प्रेपितांनी, साधुसंतांनी जे सांगितले त्यांचा पुरावा 
“आप्तवाक्य' म्हणून तुम्ही का मान्य करीत नाही, असा त्यांचा 
प्रश्न असतो. अशा वेळी निर्गुण, निराकार, निर्विकार, 
अनादि, अनंत अशा व्रह्माचेच अस्तित्व केवळ त्यांच्या मनात 
नसते. त्यांच्या मनात आपल्या जीवनात आपल्या साहाय्याला 
धावून येणाऱ्या कृपाळू कनवाळू क्षमाशील अशी परमेश्वराची 
प्रेमळ संकल्पना असते. परमेश्वर न्यायी असे सर्वजणच 
मानतात, परंतु परमेश्वराच्या न्यायापेक्षाही त्याची क्षमाशील 
वृत्ती व करुणा या अधिक प्रभावी आहेत अशी त्यांची श्रद्धा 
असते. “परमेश्वर न्यायी आहे हे जेव्हा जेव्हा माझ्या लक्षात 
येते त्या त्या वेळी भीतीने माझा थरकाप उडतो” असे त्यांचे 
सहसा होत नाही. “कायेन वाचा” इत्यावींनी आपण जी जी 
पातके केली ती आपण अगतिकपणे केली, “केनापि देवेन हृदि 
स्थितेन यथा प्रयुक्तो5मि तथा करोमि” असे म्हणून 
देवाच्याच दाराशी हा पापभार ठेवण्याची त्यांची मनःप्रवृत्ती 
असते. 

| मानसशास्त्र याचे काही योग्य विश्लेषण करूही 
शकेल. मानववंशशास्त्र आदिमानवाच्या शारीरिक, भौतिक, 
मानसिक अतहाय्यतेतून या वृत्तीचा उगमही शोधून दाखवू 
शकेल. जीवनात काल्पनिक का होईना परंतु काही आधार, 
सुरक्षितता शोधण्याच्या प्रयत्नात मानव पारलौकिकाच्या, 
देवदेवतांच्या संकल्पनाकडे वळला असला पाहिजे यात संशय 
नाही. परंतु बालपणाचे मुरलेले संस्कार ज्याप्रमाणे नंतरच्या 
प्रयत्नांतेन दूर करणे अशक्यप्राय असते त्याप्रमाणे 
“आदिमानव” अवस्थेच्या काळात आत खोल जाऊन मुरलेले 
संस्कार माणूस नंतर कितीही प्रगत झाला तरी समूळ नाहीसे 
होत नाहीत असाच आजवरचा मानवजातीचा इतिहास आहे. 
नास्तिक दर्शने व त्यांचे अनुयायी याला अपवाद आहेत. परंतु 


अनुक्रमणिका 


धर्म आणि शिक्षण : काही समस्या 


एकूण मानवाजातीच्या संदर्भात व समस्येच्या मूलभूत 
निराकरणाच्या वावतीत त्यांचे यश अपवादाने नियमच सिद्ध 
व्हावा इतक्याच अल्प प्रमाणात आहे. देवाच्या, धमांच्या रूढ 
संकल्पना मुळीच न मानणारी आणि तरीही आदर्श ऐहिक 
जीवन जगणारी माणसे मानवाच्या इतिहासात किती झाली 
याची साक्षेपी मोजदादच करावयाची ठरवले तर ' काही 
दशकांच्या पलीकडे अंकज्ञानाची आवश्यकता राहणार नाही. 

साम्यवाद जगातील एकूण लोकसंख्येच्या एक- 
तृतीयांश भागावर या शतकात दीर्घकाळ आपली अप्रतिहत 
सत्ता चालवत आला असताना असे विधान करणे कोणाला 
अतिधारप्ट्यांचे किंवा अज्ञानाचे वाटणे काही वर्षांपूर्वीपर्यंत 
शक्‍य होते. आज साम्यवादी राष्ट्रावावतही हा विश्वास 
कोणाला उरलेला नाही. 

सुमारे पंचवीस वर्षांपूर्वीच माझ्या अल्पकालीन 
रशिया भेटीत मी ईश्वर आणि स्टॅलिन यांचा शोध घेण्याचा 
प्रयत्न केला होता. दोघेही पाठ्यपुस्तकांतून हद्दपार होते. 
पाठ्यपुस्तकांत विचार होते ते त्यांच्या विरोधातील प्रचाराचेच 
होते. स्टॅलिन तर मला कुठेच पुतळ्याच्या स्मारकाच्या रूपात 
शोधूनही सापडला नव्हता. माझी एक दुभापी अत्यंत धार्मिक 
वृत्तीची होती. तिच्यावरोवर दोन तीनदा मी चर्चमधील 
प्रा्थनिलाही उपस्थित राहिलो. “अहो, हे लोक ९०१ या 
शव्दातील '४' देखील कॅपिटल “*0' असा काढत नाहीत” 
अशी तिची संतप्त प्रतिक्रिया होती. मी तिला एकदा म्हटले, 
“आपल्या कारच्या ड्रायव्हरला मी 'तुझा देवावर विश्धास आहे 
का?” असे विचारू का?” 

ती शांतपणे म्हणाली, “असा प्रश्न रशियात सहसा 
कोणी कोणाला विचारीत नाही”. 

आज रशियात, इतर साम्यवादी राष्ट्रांत काय 
स्थिती आहे? ी 

या सर्वांचा शैक्षणिक प्रयत्नांच्या रचनेत कसा 
आणि कोणता संदर्भ असू शकतो? 


धर्मानाम्‌ अनेकता” की एकात्मता 
आदिमानवाच्या मनात असणारी भीती, 
असुरक्षिततेची भावना, आपल्यावर कृपा-अवकृपा करू शकेल 


अशा शक्तीच्या अस्तित्वाविषयी वाटणारी भावनात्मक गरज , 


यातून प्राथमिक धर्मकल्पनेचा उदय झाला. दगड, धोंडे, पर्वत, 
नद्या, सूर्य आदि देवदेवतांच्या पूजा, नवससायासांना प्रारंभ 
झाला. निसर्गाचा जवळजवळ प्रत्येक आविष्कार अशा पूजांचे 
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श्रद्धास्थान वनला. जगात असा एकही आदिम समाज 
अस्तित्वात नाही (व पुरातत्त्वशास्त्राप्रमाणे कधीही अस्तित्वात 
नव्हता) की ज्यामध्ये या प्रकारच्या काही कल्पना अस्तित्वात 
नव्हत्या. संकल्पना मुख्यत्वेकरून सुरक्षितता लाभावी या 
भावनेतून निर्माण झालेली असल्यामुळे व्यक्तिगत वा 
समूहाच्या-टोळीच्या जीवनात काही हितकारक घडून आले 
तरी ती त्या देवतेची कृपा व काही प्रतिकूल घडले तरी त्याहून 
अधिक प्रतिकूल घडले नाही म्हणूनही ती त्या देवतेची कृपा. 
यात मानव सुरक्षित नव्हता, परंतु त्या देवतेचे स्थान मात्र 
पक्के सुरक्षित होते. मानवाच्या दृष्टीने आपण आपल्याला न 
पेलणारा भार एका समर्थ दैवताच्या कृपेवर सोडून दिल्याचे 
मानसिक समाधान त्याला आश्वासक होते. या आश्वासनाची 
भावनात्मक आवश्यकता हा देव-दैवतांचा, धर्माचा एक 
महत्त्वाचा आधार आजतागायत राहिलेला आहे. माणसाने 
कितीही प्रगती केली व निसर्गावर कितीही विजय मिळविले 
तरी या भावनात्मक गरजेतून त्याचे मन मुक्‍त होणार नाही हे 
अटळ आहे. १ ए८ 1,1७७ एं” या आपल्या 
निवंधात बर्ट्रांड रसेल लिहितो : *४८ ७9 0८७४, ७४11116८55, 

09 परा९ ४००० ० त” ४८ पाडा.1९80॥, 6801 018 01 ॥5, 

॥8110 ४०10 १५8510 ॥180९ णि ॥३॥10 1811109९91 

ए६१प 0] 111201 ७९ पी2 ॥[॥९25 ४४८ ०8४९७, 1782 ॥189 

॥€५९॥९1९७5 001 पाहा. (हे विश्व कोणी आपल्यासाठी 


घडवलेले नाही याची जाणीव आपल्यापैकी प्रत्येकाला 
जीवनात केव्हाना केव्हातरी होणे अटळ आहे. मृत्यू, आजार, 
कठोर कर्तव्याची हाक आपल्याला प्रिय वाटणाऱ्या 
आकांक्षापासून दैवयोगाने आपल्याला दूर खेचून नेल्याखेरीज 
राहणार नाही.) खरा धीर पुरुष अशावेळी आपल्या पाठीशी 
कोणीही देव. वगैरे नाही असे ठामपणे माहीत असताना देखील 
या आपत्तींना वीरवृत्तीने सामोरा जाईल असे रसेलने म्हटले 
आहे. या वृत्तीचे स्वतः घडवलेले संरक्षक कवच कितीजण 
धारण करू शकणार? आणि कवच कितीही अभेद्य मानले तरी 
त्याचाही भेद करू शकतील असे तीब्र आघात कधी होणारच 
नाहीत असे तरी यथार्थ निश्‍चितपणे कोण सांगू शकेल? अन्य 
संदर्भात रसेलनेच आपल्या “सुखाची साधना” (गट 
एजावप&6$ ० 1811655) या ग्रंथात म्हटले आहे : 
'ज्याच्यावर एखादा तीव्र आघात झालेला आहे - जर 
एखाद्याची सर्व मुले अपघातात गेली असतील - त्याला या 
सांगण्याचा काही उपयोग नाही हे मला माहीत आहे.” याहूनही 
तीब्र आघात असू शकतात. ते व्यक्तिशः आपल्यावर येण्याची 
संभाव्यता कमी हे संख्या-शास्त्रीय तत्त्वाप्रमाणे माहीत 


अनुक्रमणिका 
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असतानासुद्धा त्याची अत्यंत अल्पांश अशी शक्‍यताही 
माणसाच्या मनाचा थरकाप उडवावयास पुरी असते. 
(सत्याग्रहाच्या इर््येने आलेला प्रचंड जनसमुदाय गोळीवाराच्या 
दहा वीस फैरींतच रानोमाळ पांगतो हे याच भावनेचे प्रत्यंतर 
आहे.) 

यामुळे मानवी मन सुरक्षिततेच्या भावनेचा हा 
काल्पनिक आधार सोडावयास तयार होत नाही यात नवल 
नाही. या आधाराचा दोर वुद्धीच्या शस्त्राने तोडणे तसे कठीण 
नाही; सुदैवाने कठोर कसोटीचा प्रसंग आलाच नाही तर ही 
भूमिका अंतकाळापर्यंतही टिकवणे कठीण जाऊ नये. परंतु 
निदान हा काल्पनिक आधार असता तरी वरे झाले असते असे 
कसोटीचे प्रसंग आपल्यावर आले नाहीत यासाठी आपण 
देवाचे किंवा दैवाचे आभार मानले नाहीत तरी योगायोगाचे 
आश्‍चर्य मानावयासच हवे. *0॥1 00१ , ॥॥9 00१ .१॥१ ॥85 
गणा०॥ 50 शि५४!९ला ग€' असे येशूलाही शेवटी क्रूसावर 
म्हणावे लागले. त्याचा मानसिक आधार उपकारक, 
अनुपकारक का अर्थशून्य? 

या पायरीवर चढण्याची व तेथे स्थिर राहण्याची 
ज्यांची कुवत असेल ते धन्य होत. त्यांच्याविषयी माझ्या मनात 
असीम आदरच आहे. परंतु जनसामान्यांना हा आदर्श पेलणे 
शक्य आहे असे समजून शैक्षणिक प्रयत्नांची आखणी 
करण्यात केवळ शक्‍तीचा अपव्यय होईल व हाती काहीच 
लागणार नाही अशी भीती मला वाटते. 

मग शिक्षणाच्या क्षेत्रात या वावत काहीच करता 
येणार नाही काय? 

तसे नाही. खूपच करता येण्यासारखे आहे असे 
मला वाटते. परंतु त्यासाठी काय करणे अवघड व 
अनावश्यकही आहे याच्या मर्यादाही आपण समजून घेतल्या 
पाहिजेत. 

त्या तशा घेतल्या व त्या जाणीवेतून आपली 
मांडणी आपण केली तर आपण केवळ वुद्धिप्रामाण्यवादाच्या 
अहंकारातून इतरांच्या श्रद्धास्थानावर हल्ला करीत आहोत या 
भावनेतून जी विरोधी तीव्र प्रतिक्रिया येते तिची धार कमी 
होईल आणि अधिक समजूतदारपणे या प्रश्नाचा विचार 
करावयास लोक तयार होतील. 


धर्म आणि समाजरचना 
धर्म आणि समाजरचना यांचा परस्परसंवंध 
सुस्पष्ट आहे. “धारणात्‌ धर्म इत्याहुः धर्मी धारयते प्रजा: ।' हे 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


महाभारतातील वचन याच संवंधाचे प्रकटीकरण आहे. धर्माचा 
नंतरचा पगडा कितीही तीव्र व समाजविरोधी होवो, परंतु 
धर्माने प्रथमतः समाजमानसात मूळ धरण्यासाठी सुरवातीलां 
तरी समाजाची धर्मविषयक भावनात्मक भूक भागवण्या- 
वरोवरच समाजाचे तत्कालीन काही व्यावहारिक प्रश्न 
सोडविण्याची क्षमता त्यामध्ये असावयासच हवी. त्याखेरीज 
त्या समाजमानसाच्या भूमीत तो रुजूच शकणार नाही. धर्माचा 
असा स्वीकार एखाद्या गटाने केला व नंतर तलवारीच्या धारेने 
अन्य समाजात त्याचा प्रसार करावयाचे ठरवले तर तसा तो 
होऊ शकतो व त्या अन्य समाजांतील व्यवस्था तादूश कारण 
नसतानाही वदलली जाऊ शकते. अन्य धर्मीयांचे धर्मांतर 
करणे हे या धर्मांचे आपल्या अनुयायांची संख्या वाढविण्याचे 
एक हत्यारच वनते. इस्लाम व ख्रिश्‍चन धर्मांनी आपापल्या 
धर्माच्या प्रसारासाठी जगाच्या इतिहासात ते तसे वापरले आहे. 
या प्रकारच्या प्रसाराला दोन प्रकारच्या मर्यादा राहतात. पहिली 
मर्यादा आक्रमकांच्या सामर्थ्याची व दुसरी मर्यादा अन्य 
धर्मीयांच्या सुसंघटित प्रतिकार शक्तीची. परतु जिंकल्या 
गेलेल्या समाजातील पहिली धर्मांतरित पिढी सोडली तर 
नंतरच्या पिढ्या या धर्मांतराची खंत करताना आढळत नाहीत. 
कदाचित्‌ त्या अधिकच कडवेपणाने नवधर्माचा प्रसार व प्रचार 
करू लागतात. पारलौकिकतेची भावनात्मक गरज पूर्वीच्या 
धर्माप्रमाणे हा धर्मही भागवत असतो; व नव्या समाजरचनेत 
आत्मसात्‌ झाल्याने जुन्या समाजव्यवस्थेशीही त्याचा संवंध 
आणि संदर्भ तुटलेला असतो. धर्माच्या आधारावर 
समाजसंघटना राष्ट्रसंकल्पनेच्या आधी कितीतरी शतकांपासून 
होत होती. यूरोपमध्ये अन्य कारणांनी राष्ट्रसंकल्पनेचा उदय 
होऊन तिचा प्रभाव वाढल्यानंतर धर्मसंकल्पनेचे संघटनात्मक 
सामर्थ्य कमी झाले. इस्लामी देशांत हे घडून आले नाही. 
भारतातही घडून आले नाही. म्हणून भारतात आपल्याला 
धर्मातीत राष्ट्रीय एकात्मतेचा आग्रही व कृत्रिम प्रचार करावा 
लागतो. धर्मातीत राष्ट्रीय एकात्मतेकडे आपल्याला जावयाचे 
असेल तर आजच्या परिस्थितीतील भारतातील धर्माची 
बलस्थाने व मर्मस्थाने व त्याचप्रमाणे आजच्या भारतीय 
राष्ट्रवादाची वलस्थाने व मर्मस्थाने यांचा आपल्या 
विचारवंतांना प्रथम साक्षेपी निर्भय विचार करावा लागेल व 
भारतीय संस्कृतीची मांडणी आपल्या शिक्षणक्रमात करताना 
त्या अभ्यासक्रमाची तदनुरूप फेररचना करावी लागेल. हे 
करणे केवळ दुर्घटच आहे असे नव्हे तर अशक्यप्राय आहे असे 
वाटावे अशीच आजची परिस्थिती आहे, परंतु मार्ग जर हाच 


धर्म आणि शिक्षण : काही समस्या 


असेल तर केव्हातरी निर्धाराने पाऊल उचललेच पाहिजे. 

आजचा काळ विशेपच प्रतिकूल आहे ही गोप्ट तर 
खरीच. रामजन्मभूमी-वावरी मशीद हा वाद आजच्या 
परिस्थितीचे कारण असण्यापेक्षा आजवर जी परिस्थिती 
चालत आली तिचा तो परिणाम आहे. मूलतत्त्ववादाने या 
काही वर्पांत सर्वत्रच उचल घेतली आहे. भारतातही याचे 
परिणाम आढळून येतात. भारताची धर्मातीत राज्यरचनेची 
राज्यघटनेतील घोपणा मूलतत्त्ववादाचे निराकरण करण्याचे 
तर सोडाच परंतु त्याला निर्वल करण्यातही अयशस्वी ठरली 
याचाच हा पुरावा आहे. 

यातून वाहेर पडण्याचा काहीच मार्ग नाही का? 
सर्वधर्मसमभाव भारतात प्रत्येकाच्या अंतःकरणात रुजवणे हा 
तो मार्ग आहे असे मला वाटते. मी अनेक ठिक्राणी एक विधान 
केले आहे व त्या'॥ठी अनेकांचा तीव्र रागही ओढवून घेतला 
आहे. ते विधान असे आहे : “मी हिंदू आहे याचा मला 
अभिमान आहे, परंतु मी मुसलमान नाही याचे मला दुःख 
आहे; मी ख्रिश्‍चन नाही, यहुदी नाही, पारसी नाही, वोद्ध, जैन 
आदि नाही याचे मला दुःख आहे. त्याचवरोवर मी हिंदू आहे 
याचा मला अभिमान असला तरी हिंदू धर्मात अंशा गोष्टी 
आहेत को त्याच्यासाठी माझी मान शरमेने खाली आहे.” लोक 
मला विचारतात की इतर धर्मांत अशा गोप्टी नाहीत काय? 
त्याला माझे उत्तर एवढेच की त्या दाखवून देण्याचे काम त्या 
त्या धर्माविषयी प्रेम व आस्था असणाऱ्यांचे आहे. अशा 
प्रागतिकांच्या मी वाजूचाच आहे. मुस्लिम सत्यशोधक 
समाजातील वीरवृत्तीच्या तरुण कार्यकर्त्यांविपयी मला नितांत 
आदर आहे. 

सर्व धर्माविपयी आस्था व आदर असा दाखविला 
गेला की लोक चिडतात असा माझा अनुभव आहे. परंतु 
जाणकारांना हे माहीत असावयास हवे की महात्मा गांधींची 
हीच भूमिका होती, विनोवाजींचीही होती; किंवहुना, 
हिंदूधर्माच्या आग्रही अभिमान्यांनाही ज्यांच्या विषयी आदर 
आहे (आणि माझ्या मनातही ज्यांच्या विपयी आदर आहे) त्या 
रामकृष्ण परमहंसांची व स्वामी विवेकानंदांची भूमिकाही 
अशीच होती. मी केवळ एक त्यांचा अत्यंत नम्न मतानुयावी 
आहे. 

या महामानवांची ही भूमिका शिक्षणक्षेत्रातून 
प्रभावीपणे प्रसृत करता येईल काय? 


मूलतत्त्ववादाचा ("॥त911९1(9॥511) धोका 
आज जगात सर्वत्र मूलतत्त्ववादाचा धोका वाढत 
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आहे असे म्हटले जाते. इस्लामी राष्ट्रांत तो विशेप प्रखरपणे 
आहे. खोमेनीच्या इराणमध्ये त्याची सर्वात तीव्र प्रतिक्रिया 
आली. दुसऱ्या राष्ट्राचा नागरीक असणाऱ्या सल्मान रश्दीला 
खोमेनीने मृत्युदंडाची शिक्षा करावी, कोणत्याही मुसलमानाने 
कोठेही ही शिक्षा कार्यवाहीत आणावी, त्या मुसलमानाचा 
इस्लाम गौरवच करील असेही त्याने सांगावे, व इंग्लड- 
सारख्या प्रागतिक राष्ट्रात रश्‍दीला अनेक वर्षे अमाप खर्च 
करून इंग्लडमधील शासनव्यवस्थेला भूमिगत अवस्थेत 
त्याच्या संरक्षणाची व्यवस्था करावी लागावी, हे सर्व कशाचे 
निदर्शक आहे? 

भारतही आज मूलतत्त्ववादाच्या पकडीखाली येत 
आहे असा स्पप्ट धोका दिसतो. शहावानो प्रकरणातील 
भारतीय मुसलमानांची प्रतिक्रिया हे याचे एक गमक आहे. 
खरा खोटा इतिहास उकरून निघणारी रामजन्मभूमी मुक्‍तीची 
रथयात्रा हे त्याचे दुसरे गमक आहे. महात्मा गांधींच्या 
काळापासून यावावतची आपली भूमिका मुसलमानांना 
चुचकारण्याची राहिली ही आपली महत्त्वाची चूक झाली. 
तत्कालीन परिस्थितीच्या संदर्भात याचे काही समर्थन कदाचित 
करता येण्यासारखे असले तरी ते अपुरेच मानावे लागेल. 
स्वातंत्र्यसंपादनानंतर ७४०८ 881: च्या मागे लागून 
भारतातील . राज्यकर्त्यांनी व विरोधी पक्षांनीही असेच 
गुळमुळीत धोरण आखले हा अधिक मोठा प्रमाद आहे. हिंदूंचा 
स्वाभिमान मूलतत्त्ववादाच्या आहारी न जाता जागृत 
करणाऱ्या स्वामी विवेकानंदांची शिकवण त्यांना मानणारे 
हिंद्ूही विसरले असा याचा अर्थ आहे. “तुमच्या प्राचीन 
वारशातील काही भाग निकृप्ट व त्याज्य आहे. परंतु त्यातील 
अन्य भाग गौरवशाली व अभिमानास्पद आह. तो स्वीकारा 
आणि पुढे चला, सामर्थ्यशाली वना, कोणाच्याही दवेषावर 
आपली संघटना उभी करण्याचे तुम्हाला कारण नाही. शूर 
परंतु सत्प्रवृत्त रहा” अशी त्यांची शिकवण होती. ती आपण 
सोवीस्करपणे विसरले आहोत का? मूलतत्त्ववाद केव्हा जोर 
करतो? या वादाच्या आधारावर आपण आक्रमक व जविष्णु 
राहतो अशा विश्वासावर व काही काळ येणाऱ्या अनुभवावर. 
याउलट पराभवाच्या व अवनतीच्या काळांत या वादाच्या 


आधारावरच आपणं सुसंघटित राहू शकतो या कल्पनेच्या व 


अनुभवाच्या पोटीही मूलतत्त्ववाद उचल घेऊ शकतो. तुझा 
धर्मच उत्कृप्ट आहे, त्याचा कसाही प्रसार करण्यात तू 
धर्मांतरितांचेही कल्याणच करीत आहेस, या प्रयत्नात तू 
जगंतोस की मरतोस याचे महत्त्व नाही. विजयी झालास तर 
राज्य तुझेच आहे, रणांगणात र डास 

“-ऐओरञ गं 


"करखगंघरच्जसञ, 
० ्यदथन 
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तुझ्यासाठी खुलीच राहतील असे धर्माचे आश्वासन असते. 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वर्ग जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 
असेच आश्वासन श्रीकृष्णाने. अर्जुनाला दिले होते. 
देवाधर्मावर विश्वास न ठेवणारा साम्यवादही अखेरचा विजय 
साम्य-वादाचाच होणार; ही इतिहासक्रमाची अंतिम परिणती 
अटळ आहे, तू शहाणा क्रांतिकारक असशील तर या 
क्रांतिचक्राची गती आपल्या कुवतीप्रमाणे वाढविण्याचा प्रयत्न 
करशील; मूर्ख अजाण प्रतिगामी असशील तर या 
क्रांतिचक्राची गती रोखण्याचा प्रयत्न करशील. परंतु तू 
काहीही केलेस तरी क्रांतिचक्र आपले संपूर्ण परिवर्तन पुरे 
केल्याखेरीज राहणार नाही असा दुर्दम्य विश्वास कडवा 
साम्यवाद आपल्या अनुयायांना देत असतो. या मनोभूमिकेचे 
धर्मांच्या मनो-भूमिकेशी मूलभूत साम्य आहे म्हणून विविध 
धर्मांचा विचार करताना अनेकदा साम्यवादाचाही लोक विचार 
करतात. सुमारे पाउणशे वर्षापूर्वीच मॅक्‍स ईस्टमनने “साम्यवाद 
- एक नवा धर्म" (टग पांडा : १ 1४९५५ रिलाषट्टांगा) हे 
पुस्तक लिहिले होते. नंतर दोन दशकांनी साम्यवादाविषयी 
निराश झालेल्या लोकांनी '112 0०01118 7811९0 हे पुस्तक 
लिहिले. त्या पुस्तकाचे शीर्पकही (या देवाने आम्हाला दगा 
दिला) हेच मनोगत सुचवत नाही काय ? 
मूलतत्त्ववादाशी मुकावला करणे यामुळेच अवघड 
आहे, परंतु त्यामुळेच ते तितकेच निकडीचेही आहे. 
कोणत्याही समाजाचा मूलतत्त्ववाद इतरांना तर धोकादायक 
असतोच, परंतु तो त्या समाजालाही आत्मघातकी व 
हानिकारक असतो. यातून वाहेर कसे पडावयाचे? 
या दृष्टीने शिक्षणक्षेत्राला काही करता येण्यासारखे 
आहे काय? 
अगदी वेडगळ मूलतत्त्ववादाचा प्रतिकार करणेही 
तसे सोपे नाही परंतु तरीही ते तितकेसे दुप्कर नाही. 
शिक्षणक्षेत्रातील मूलतत्त्ववादाचा प्रतिकार अमेरिकेतील 
प्रागतिकांना या शतकात करावा लागला. 
या मूलतत्त्ववाद्यांचा, बायवलमधील कोणत्याही 
विधानावर आक्षेप घेऊ शकतील असे शास्त्रीय सिद्धांत 
शाळांतून शिकवावयास विरोध होता. माकडापासून उत्क्रांत 
होत मानव प्राणी निर्माण झाला या डार्विनच्या सिद्धांताला तर 
“त्यांचा प्रबर विरोध होताच. इसवी सनापूर्वी ४००४ साली 
विश्वाची निर्मिती झाली असा त्यांचा दृढविश्वास होता. त्यांनी 
संघटना उभी केली. त्यांना काही प्रभावी प्रचारकही मिळाले. 
'अमेरिकेतील काही राज्यांतुन त्यांनी कायदेमंडळात आपला 


*नक्‍्भारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


लढा नेला. डार्विनचे सिद्धांत शिकविणाऱ्या शिक्षकाला दंडाची 
शिक्षा करावी इथपर्यंतचा कायदाही एक दोन राज्यांत त्यांनी 
पास करून घेतला. प्रागतिकांनी त्या कायद्याविरूद्ध एक टेस्ट 
केस उभी केली. त्या शिक्षकाला खालच्या कोर्टाने दंड केला तर 
नंतर अपिलात वरच्या कोर्टाने तांत्रिक त्रुटी दाखवून तो दंड 
र केला. मूलतत्त्ववाद्यांचा प्रभावी नेता (हा एकदा डेमोक्रटिक 
पक्षाचा अध्यक्षीय निवडणुकीसाठी उमेदवारही होता) 
कोर्टातल्या उलटतपासणीत लटपटला. त्याचे व त्या 
आंदोलनाचे हसे झाले. 

परंतु असे असले तरीही हे सर्व रामायण 
अमेरिकेसारख्या राष्ट्रात केवळ पाउणशे वर्षांपूर्वी घडले हे 


लक्षात घेतले तर प्रश्नाच्या मुलभूत विकटतेची कल्पना येऊ 
शकेल. 


धर्म आणि सामाजिक न्याय 

“धर्म ही अफूची गोळी आहे” असे मार्क्स म्हणाला 
होता. ( साम्यवाद हा देखील एक धर्मच आहे आणि तीही एक 
अफूची गोळीच आहे हे त्याच्या लक्षात आले नाही. जग 
पाऊणशे वर्षांच्या दारण अनुभवानंतर ही गोष्ट शिकले.) 
मादक पदार्थ कठोर वास्तव विसरावयास लावणारी गुंगी आणू 
शकतात. दोन्हीही गोष्टी व्यक्‍तीच्या व समाजाच्याही दृष्टीने 
हानिकारकच. प 

परंतु, याउलट, करुणा, न्यायवृत्ती, वंधुता या 
गोष्टीही धर्मांनी आग्रहाने सांगितल्या आहेत. यावरील 


गमक असू शकते. 


तवा याविरुद्ध जवळजवळ सर्व धर्मांतील पुरोगामी 
कानी आता आघाड्या उघडल्या आहेत. अस्पृश्यतेला 


अनुक्रमणिका 


धर्म आणि शिक्षण : काही समस्या 


सार्वत्रिक अमान्यता, सतीप्रथेला विरोध, स्त्रीमुकतीविषयींच्या 
भूमिका ही याची हिंदुधर्मीयांतील उदाहरणे आहेत. 
सत्यशोधक मुस्लिम समाजाचे आंदोलन, खोजा मुसल- 


मानांतील प्रागतिकांचा संघर्ष यासारखी मुसलमान समाजा- 


तीलही उदाहरणे आहेत. ख्रिश्‍चन लोकांतही आक्रमक 
पुरोगामी पुढे येत आहेत. “आमची येशूवर श्रद्धा आहे पण 
येशूने ज्या पददलितांसाठी आत्मवलिदान केले त्यांच्यासाठी 
आपण आणि आपले चर्च काय करीत आहे? असा त्यांचा 
कडवा प्रश्न आहे. या सर्व आंदोलनांची तीव्रता आणि शक्‍ती 
कमीअधिक आहे. या गतीने हे कार्य पूर्ण व्हावयास क्रिती काळ 
लागेल? न 

हे सांगणे कठीणं आहे. परंतु कधीही हालवली 
जाऊ शकणार नाहीत अशी सत्तास्थाने गेल्या वर्षभराच्या 
काळातच धडाधड कोसळलेली आपण पाहिली आहेत. 
आंदोलने, पुरोगामी वा प्रतिगामी, कशी वेगाने जवळजवळ 
शून्यातून उभी राहू शकतात हेही जगात व भारतातही आपण 
अनुभवले आहे. यात धोक्याचे इशारे आहेत त्याप्रमाणे 
आशेलाही जागा आहे. हे सर्व लक्षात घेऊन आशेने शिक्षकांना 
व शिक्षणक्षेत्राला कार्य करता येईल. 


शिक्षण क्षेत्राच्या मर्यादा 

असा आशावाद वाळगला तरीही या संदर्भात 
शिक्षणक्षत्राच्याही स्वतःच्या काही मर्यादा आहेत याची जाणीव 
ठेवूनच आपण आपले कार्यक्रम हाती घेतले पाहिजेत. सर्वच 
राष्ट्रांत अशा मर्यादा आहेत परंतु भारतासारख्या राष्ट्रात तर 
त्या विशेषच आहेत. ज्या राष्ट्रात साठ टक्‍के जनता निरक्षर 
आहे त्या राष्ट्रात शिक्षणक्षेत्र त्या बहुसंख्य जनतेसाठी काय 
करू शकणार? प्राथमिक शाळेतील गळतीचे प्रमाण पाहिले तर 
ही टक्केवारी आणखीनच वर जाते. शिवाय शिक्षणक्षेत्र म्हणजे 
तरी काय? शासन, शिक्षक, विद्यार्थी, पालक आणि समांज 
हेचं त्याचे घटक ना? यापैकी शासन (व विरोधी पक्षही) गठ्ठा 
मतदांनाकडे ल॑क्ष देऊन आपली धोरणे आखणार, शिक्षक 
येथीलच समाजमानसाच्या वातावरणात वाढलेले - घडलेले. 
या शिक्षकांतही स्त्रिया वहुसंख्येने असणार. प्रगत राष्ट्रांत तर 
प्राथमिक स्तरावर जवळजवळ सर्वच शिक्षक महिला असतात. 
(पुरुप शिक्षकांची संख्या हे अन्य आकर्षक रोजगारक्षेत्राच्या 
अभावाचे गमक मानावयास हरकत नाही) या ठिकाणी याचे 
महत्त्व इतकेच, जुन्या रूढीपरंपरा यांचा पगडा (जगात 
सर्वत्रच) महिलांवर अधिकच असतो. परंतु तरीही या 
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प्रश्नाच्या संदर्भात सुयोग्य जाणीव असलेले शिक्षक - शिक्षिका 
या क्षेत्रात लक्षणीय प्रमाणात आहेत असा माझा विश्वास आहे. 
शिक्षक, समाज काय, किवां पोलक काय, (त्या दोघांना 
वेगवेगळे काढावयाचेही खरे तर कारण नाही) हे ज्याला 
आपण समाजमानस म्हणतो त्याचेच प्रतिनिधी . 

आणि ज्या विद्यार्थ्यावर आपण सुसंस्कार 
करण्याचा प्रयत्नं करणार ते विद्यार्थी! त्यांची धार्मिक 
संस्कारांच्या वावतीतील जवळजवळ पक्की जडणघडण 
आधीच अटळपणे झालेली असते. शिक्षणशास्त्रच सांगते की 
मुलाच्या मनांवर वयाच्या तिसऱ्या वर्षापर्यंत जे संस्कार झालेले 
असतात ते वग्रलेप असतात. आईवाप, जातीपातीच्या, 
धर्मभेदांच्या आधांरांने' ' घडलेल्या ' निवासं-परिसरातच 
सामान्यपणे राहत असतात. संण, समारंभ, उत्सव, प्रार्थना 
आदि वातावरणातून घडणारे परिणाम त्या परिसराचेच 
होतात. रूढी, परंपरा, रागद्देष हे या वातावरणातूनच 
आत्मसात केले जात असतात. शाळेल आल्यांनंतरही त्याचा 
बहुतांश वेळ या वातावरणात जात असतो. ही परिस्थिती 
प्रथमदर्शनी नाउमेद करणारी आहे यात शंका नाही. परंतु फार 
नाउमेद होण्याचे कारण नाही. ही सर्व परिस्थिती वंत्रलेप 
आहे, अशीच जर परिस्थिती असती, तर विविध धर्मांत 
झालेली धर्मांतर्गत परिवर्तनेही कधीच होऊ शकली नसती. 
तशी परिवर्तने कडव्या समजल्या जाणाऱ्या धर्मातून देखील 
जगाच्या इतिहासात घडून आलेली आपणा सर्वांना माहीत 
आहेत. सुधारणेची वास्तव परिस्थितीतून निर्माण झांलेली 
निकड, या परिवर्तनासाठी निर्धाराने उभे राहणारे नेते, 
यथाकाल त्यांना मिळणारे समविचाराचे व समभाववृत्तीचे 
अनुयायी, व दीर्घकाळ प्रतिकूल परिस्थितीत प्रयत्न करीतं 
राहण्यासाठी लागणारी सहनशीलता यांच्या एकत्रित 
मिलाफानेच ही सर्व परिवर्तने आजवर घडून आलेली आहेत. 
कोणतेही परिवर्तन कधी अंतिम पूर्णत्वाचे नसते. त्या त्या 
कालखंडातील ते एक प्रागतिक पुढचे पाऊल असते इतकेच. 

हे सर्व लक्षात घेऊन भारतात शिक्षकांना व 
शिक्षणंक्षेत्राला काय करता येईल? 


शिक्षणक्षेत्रातील मर्यादा आणि शक्‍यता 

आत्तापर्यंतच्या विवेचनात “धर्म आणि शिक्षण” 
यांच्या परस्पर संवंधातील काही संमस्यांची काही प्रमाणांत 
तरी मांडणी झाली असेल असे वाटते. केवळ चर्चेसाठी 
म्हणूनच प्रामुख्याने ही मांडणी करण्यात आलेली आहे. “वादे 
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वादे जायते क्षुव्ध वाद:” एवढेच न होता “वादे वादे जायते 
तत्त्ववोध:” असे फलीत अल्पप्रमाणात तरी हाती यावे अशी 
अपेक्षा आहे. या दृप्टीने पाहिल्यास आता सारांशरूपाने काय 
आढळते? 

१) धर्मांचा समाजमानसावरचा पगडा हा अतिशय 
व्यापक आणि सखोल स्वरूपाचा आहे. 

२) सर्व धर्मांत मानवतेला अनुकूल अशी मंगल 
तत्त्वे आहेत, त्याचप्रमाणे सर्व धर्मांत कालवाह्य झालेल्या व 
समाजधारणेला अहितकारक अशा गोप्टी आहेत. 

३) आपण भर समान मंगलमूल्यांवर द्यावा व या 
आधारे सर्वधर्मसमभावाची जोपासना करावी. त्या त्या 
धर्मातील अहितकारक गोष्टींचे निराकरण करण्याचे काम त्या 
त्या धर्मातील भावनात्मक दृष्टीने सश्रद्ध परंतु वोद्धिक दृष्टीने 
जागृत अशा पुरोगामी सुधारकावर प्रामुख्याने सोपवावे. मात्र 
अन्यधर्मातील पुरोगाम्यांना त्यांच्या अडचणीच्या व कसोटीच्या 
काळात सहानुभूती दाखवावी व सहकार्यही करावे. 

४) धर्माचा जनमानसावरील प्रभाव व्यक्‍तीच्या 
जन्मापासून सुरू होतो व, काही अपवादात्मक व्यक्‍ती सोडल्या 
तर, व्यक्‍तीच्या अंतकाळापर्यंत चालू राहतो. सर्व समाजाचे 
समाज या वातावरणात वावरत असतात. यासाठी धर्म आणि 
शिक्षण यांचा प्रभावी दुवा जोडावयाचा असेल तर तो 
शिक्षणक्षेत्राचा व अनौपचारिक (परंतु तरीही ओपचारिक) 
असलेल्या शिक्षणाच्याही वाहेरे जाऊन जोडला पाहिजे. हे 
प्रत्यक्ष समाजप्रवोधनाचे कार्य आहे. 

या परिस्थितीत शिक्षणक्षेत्राला काय करता 
येण्यासारखे आहे? या परिस्थितीत शिक्षणक्षेत्राच्या कार्याला 
मर्यादा पडत असल्या तरी प्रत्यक्ष कार्याच्या शक्‍यताही खूप 
आहेत. 

(9) मूळ स्वरूपात कोणताही धर्म क्रितीही 
जखडवंद असला तरी जगातील कडव्यातील कडवे धर्म 
देखील मूळ स्वरूपात होते तितके जखडवंद राहू शकलेले 
नाहीत. परिस्थितीच्या रेट्याने परिवर्तनाची गरज निर्माण 
झाली व प्रत्येक समाजात प्रत्येक पिढीत असणाऱ्या धाडसी, 
पुरोगामी लोकांनी या परिवर्तनाला गती देण्यासाठी आंदोलने 
केली. मानसिक जडता हा सर्वसामान्य जनतेचा साधारण 
समान गुण असला तरी प्रत्येक पिढीत क्रांतीकारकतेची वृत्ती 
व कुवत असणारी काही माणसे निसर्गतःच निर्माण होतात 
अशी जगातील सर्व समाजांच्या इतिहासाची साक्ष आहे. 

(२) या वस्तुस्थितीत शिक्षणक्षेत्राला एक 


अनुक्रमणिका 


'नव्थारत* शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


आश्वासन आहे, त्याचप्रमाणे एक निर्भयपणे स्वीकारावयाचे 
आव्हानही आहे. शिक्षणक्षेत्र हे एक दुधारी शस्त्र आहे. 
प्रतिगामी वृत्तीनेही त्याचा वापर करता येतो; पुरोगामी 
वृत्तीनेही ते परिवर्तनाचा मार्ग मोकळा करू शकते. 

(३) शिक्षणक्षेत्र हे सामान्यपणे शासनाने घालून 
दिलेल्या मर्यादांच्या कक्षेत कार्य करीत असल्याने शासनाने 
स्वतःसाठी स्वीकारलेल्या मर्यादा या शिक्षणक्षेत्राच्याही 
सहजपणे मर्यादा होतात. परंतु कठोर हुकूमशाही अस्तित्वात 
नसेल तर शिक्षणक्षेत्राला व शिक्षकांनाही या मर्यादा इप्ट 
दिशेकडे वळविता येतात. 

(४) भारतात आजवर अशी परिस्थिती आहे 
म्हणून, आपण या दृष्टीने संपूर्णतया उदासीन राहतो याचे 
खापर शासनाच्या माथी फोडून आपल्याला मोकळे होता 
येणार नाही. उदाहरणार्थ, लक्षावधी विद्यार्थी असलेल्या 
महाराष्ट्रातील एका शिक्षणसंस्थेच्या शाळांतून सर्व धर्मांविपयी 
आवर्जून आदर दाखवणारी प्रार्थना दरदिवशी म्हटली जाते. 
परंतु तिचा खरा सर्वधर्मभावाचा आशय किती विद्यार्थ्यांच्या 
पर्यंत पोचतो, निदान तो शिक्षकांच्या अंतःकरणापर्यंत तरी 
पांचला आहे का, हे दक्षतापूर्वक पाहिले गेले पाहिजे. तशी 
रचना करणे, तसे त्या त्या स्तरावरील प्रवोधन होणे आवश्यक 
आहे. हे उदाहरण तरी कशाला हवे? प्रत्येक पाठ्य- 
पुस्तकातील प्रतिज्ञेचे काय होते? तिच्यातील प्रागतिक आशय 
विद्याथ्यांच्या पर्यंत पोचविण्याच्या मार्गात कोण किंवा काय 
आड यते? 

(५) हे सर्वत्र जर घडत नसेल तर यामागे केवळ 
आळस वा अज्ञान नसून तशीच काही विशेप कारणे असली 
पाहिजेत व त्यांचाही आपण साक्षेपाने शोध घेतला पाहिजे, हे 
मानावयासही माझी तयारी आहे. परंतु हा शोधही शिक्षण 
क्षेत्राने व प्रामुख्याने पुरांगामी वृत्तीच्या शिक्षकांनीच घेतला 
पाहिजे. 'शिक्षण क्षेत्र' ही तशी अमूर्त कल्पना आहे. प्रत्येक 
शिक्षक ही एक व्यक्तिगत शक्‍ती आहे. अशा काही व्यक्ती 
एकत्र झाल्या तर कामाचा प्रारंभ होऊ शकतो. प्रत्येक 
टप्पावरच्या कार्याचा तपशील सविस्तर चर्चेनेच ठरवावा 
लागंल. 
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वेकास संस्थेद्वारे 


शिक्षणाची समान संधी 


देवदत्त दाभोलकर 


आर्थिक विपमतेमुळे निर्माण होणाऱ्या शैक्षणिक 
संधीच्या विपमतेचे निराकरण करणे तुलनात्मक दृष्ट्या थोडेसे 
अधिक सोपे असते. 

सामाजिक विषमतेमुळे निर्माण होणारी शैक्षणिक 
संधीची विषमता दूर/करणे हे अधिक दुर्घट काम आहे. सर्वच 
राष्ट्रातूत आलेला व येत असलेला हा अनुभव आहे. 
जातिसंस्थेसारख्या सामाजिक संस्थेमुळे ज्या वेळी सामाजिक 
अभिसरणांचे प्रवाह अनेक शतके कुंठित झालेले असतात त्या 
ठिकाणी तर ह्या विपमतेचे परिणाम एखाद्या जुनाट दुर्धर 
रोगाप्रमाणे समाजाच्या हाडीमासी मुरलेले असतात. सामाजिक 
अभिसरण वाढवून ही विपमता कमी करण्याचे नैसर्गिक मार्ग 
मोकळे करून देणे हाच यावरील मुख्य उपाय आहे. 

समाजाच्या पुनर्रचनेत अनेक प्रश्नांचा गुंता हा या 
पूर्वसुकृत-दुप्कृताशी येऊन अडकलेला असतो. हा गुंता आपण 
अधिक वाढवावयाचा करी कमी करावयाचा एवढाच आपल्या- 
पुरता निर्णय सुजाण व्यक्‍तींना किंवा संघटनांना घ्यावयाचा 
असतो. एरवी सारे कर्मगतीप्रमाणे फिरतच असतात. शिक्षण 
क्षेत्रात संख्या की गुणवत्ता' या प्रश्नाच्या चर्चेत आढळून 
येणारा गुंता हे अशा प्रकारच्या गुत्यांचे एक सुस्पप्ट उदाहरण 
आहे. 

या चर्चेत सामाजिक संघटनांचे रागलोभ प्रत्यक्ष- 
अप्रत्यक्ष वर उसळून येतात याचेही नवल वाटावयास नको. ते 
तसे उसळून वर न येतील तरच नवल. वरिप्ठ वर्गाने कनिप्ठ 
वर्गातील लोकांच्या मनात असलेल्या चिडीच्या भावनेला केवळ 
आत्मसंरक्षक चिडीच्या भावनेने उत्तर देणे हे शेवटी आत्म- 
संरक्षणाचेही ठरणार नाही, तर आत्मघाताचे ठरल. कनिप्ठ 
वर्गाच्या मनात अशी चीड असावी याचे केवळ दुःख करूनही 
भागणार नाही. ती चीड असली तरी सामाजिक अन्यायाच्या 
विरुद्ध निर्माण झालेली चीड आहे हे वरिप्ठ वर्गाने समजून 
घेण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे. 

परंतु समाजाचे झपाट्याने परिवर्तन व्हावे अशी 
इच्छा असेल तर केवळ एवढ्याने भागणार नाही. आम्ही 
आमच्यावर झालेला अन्याय तर सहन करणार नाहीच, परंतु 
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सामर्थ्याच्या वळावर दुसऱ्यावर अन्याय करणार नाही; इतकेच 
नव्हे तर, ज्या ज्या ठिकाणी अन्याव घडत असेल तेथे तेथे 
त्याच्या विरुद्ध उभे राहू अशा क्रान्तिकारक वृत्तीच्या 
कार्यकर्त्यांच्या वर्गाची आज गरज आहे. हा कार्यकर्त्यांचा वर्ग 
समाजातील सर्व थरांतील सुजाण व्यक्तींचा मिळून असाच 
तयार होईल. 

या वर्गाने शिक्षण क्षेत्रात आपल्यासमोर ठेवावयाचे 
अंतिम चित्र स्पप्ट आहे. इतर समाजाच्या, राज्यांच्या , राष्ट्रांच्या 
तुलनेत आपण युद्धकालात किंवा विकासकार्याच्या गतीत उणे 
ठरणार नाही इतकी गुणवत्तेची जोपासना आपण केलीच 
पाहिजे. परंतु गुणवत्ता ही काही कोणा वर्गाची मिरासदारी 
नाही. अशा मिरासदारीला शरीरशास्त्राचा, मानसशास्त्राचा, 
मानववंशशास्त्राचा काहीही आधार नाही. आज चालत आलेली 
मिरासदारी ही विशिष्ट सामाजिक इतिहासातून निर्माण झालेली 
मिरासदारी आहे. सर्वच देशांतून अशी मिरासदारी जवळजवळ 
पन्नास वर्पापूर्वीपर्यंतच्या काळात अस्तित्वात होती. श्रीमंत वर्ग, 
उमराव वर्ग, श्वेतवर्णीय अशा वर्गांतील लोकच अधिक्र शिक्षण 
घेत व समाजात अधिक महत्त्वाच्या जागा पटकावीत. आज ही 
मिरासदारी रशिया, इंग्लड, अमेरिका. या सारख्या राष्ट्रांतून 
पुष्कळशी दूर झालेली आहे. परंतु तरीही तेथे अद्यापिही संपूर्ण 
समान संधीचे वातावरण अस्तित्वात आलेले आहे असे म्हणता 
येणार नाही. या राष्ट्रांच्या गेल्या पन्नास वर्षांच्या इतिहासावरून 
आपल्याला दोन महत्त्वाचे निप्कर्प काढता येतील. एक निष्कर्ष 
असा की मूळची विपमता कितीही शतकांची असली तरी चार- 
पाच दशकांच्या काळात तिचा प्रभावी निरास करता येतो. 
दुसरा महत्त्वाचा निप्कर्प हा की राष्ट्राची आर्थिक प्रगती 
झपाट्याने चालू राहिली तरच कोणालाही मागे न ओढता 
आजवर मागे राहिलेल्यांना पुढे असलेल्यांच्या वरोवर 
आणण्याचा यशस्वी प्रयत्न करता येतो. 

त्याच दिशेने आपल्याला वाटचाल करावयाची 
आहे. 

१०१२९ 
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विभाग तिसरा 
उद्या : मानवी ऊर्जेच्या शोधात 


चरेैवेति। चरेवेति । 


चर एव इति | 
चालतव रहा - चालतच रहा 


यात विचार मिळतील 
प्रत्यक्ष अजुभव मिळतील 
यावरून काही नवे प्रयोग 
युचू शकतील. 

अशा प्रयोगांच्या 

प्रत्यक्ष कार्यवाहीसाठी 
आवशयक परक साहाय्याचे 
आश्वासनही मिळेल. 


मराठीचा विकास : महाराष्ट्राचा विकास 
अनुक्रमणिका राज्य मराठी विकास संस्थेद्वारे 


संगणकीकृत 


1 2 
“» ठी 6 


द्वारा प्राज्मपाठशाळामंडळ, वाई 


आदर्श विद्यामंदिर विकास दिशा 


प्र द० पुराणिक 


प्रा. प्र.द. पुराणिक यांनी अशा स्वरूपाची योजना आपल्या विद्यालयात (हल्लीचे एस. एम. जोशी 
विद्यालय, पुणे) सुमारे ३०-३५ वर्षांपूर्वी समर्थपणे राबविली व यशस्वी केली. 


“विषयमित्र' योजनेचे स्वरूप 

प्रत्येक वर्गामध्ये काही विद्यार्थी एखाद्या विपयात 
खूप हुशार असतात व काही विद्यार्थी हुशार नसतात. हुशार 
नसणाऱ्यांचे त्या त्या विपयातील ज्ञान अतिशय वेताचे 
असल्यामुळे त्यांच्या मनामध्ये वार्षिक परीक्षेच्या वेळी आपण 
नापास होऊ की काय अशी भीती असते. ही भीती घालवून 
त्यांच्या मनामध्ये त्या त्या विषयात पास होण्याइतपत 
आत्मविश्वास निर्माण करावा, जे हुशार विद्यार्थी असतील 
त्यांनी या भयग्रस्त मित्रांना तो तो विषय फावल्या वेळेत 
शिकवून त्यांना उत्तीर्ण होण्याइतपत मदत करणे, हे थोडक्यात 
या योजनेचे सार आहे. 


योजनेची भुददिष्टे 

योजनेची उद्दिष्टे पुढील प्रमाणे ठरवण्यात आली. 
विद्यार्थ्यांत स्वयंशिस्त असावी. शिक्षकांच्या भीतीमुळे लागलेली 
शिस्त नसावी. भीतीमुळे किंवा दंडामुळे अभ्यास करण्यासाठी 
प्रवृत्त करण्यापेक्षा मला स्वतः ज्ञान प्राप्त व्हावे ही वृत्ती 
विद्यार्थ्यांमध्ये निर्माण व्हावी. 

माझ्या शेजारी असणाऱ्या माझ्या मित्राच्याही 
ज्ञानाचा स्तर वाढावा अशी प्रेरणा निर्माण व्हावी. विद्यार्थ्यांनी 
आपल्यामध्ये असलेल्या सुप्त गुणांना ओळखावे व त्याचा लाभ 

विद्यालयाला, देशाला करून द्यायला प्रवृत्त व्हावे. स्वतःची व 

देशाची कीर्ती वृद्धींगत करावी. 

१ समाजात सध्या दूरचित्रवाणीमुळे अनेक चित्रविचित्र 
आकर्षणे निर्माण झाली आहेत. त्यापासून अलिप्त 
रहायची वृत्ती विद्यार्थ्यांत वाढावी. 

७ चंगळवाद व व्यसनाविषयी विद्यार्थ्यांत घृणा निर्माण 
व्हावी. केवळ भौतिक सुखापेक्षा मानसिक सुखाचे 
आकर्षण वाढावे. | 

* भारतीय संस्कृतीची जाण निर्माण व्हावी. 


*  विद्यार्थाकेंद्रित अध्ययन, अध्यापन वाढावे. 

* एकाग्रता साऱ्या यशाचे वीज आहे हे तत्त्व वृत्तीत यावे. 

* अनेक कारणांमुळे विद्यालयातील ३-४ शिक्षक एकाच 
वेळी रजवर असतात. अशावेळी त्या वर्गातील संवंधित 
विषयात प्रथम क्रमांक गुण प्राप्त करणाऱ्या विद्यार्थ्याने 
किंवा विपयमित्र असलेल्या विद्यार्थ्याने त्या तासातील 
संवंधित :यपय समर्थपणे शिकवावा. (असा निश्‍चित 
अनुभव आहे की, विषयमित्र व प्रथम क्रमाकांचा हुशार 
विद्यार्थी अध्यापनाची ही जवावदारी समर्थपणे 
हाताळतात.) 


विकास योजनेचे खालील प्रमाणे लाभ झाले 

१ विद्यार्थ्यानी जवावदारी स्वीकारल्यामुळे शिक्षकांचा 
कार्यभार (४९88) कमी व्हायला मोलाची 
मदत झाली. 

* संपूर्ण विद्यालयाची शिस्त वाढली. 

* विभिन्न विषयांचे अध्ययन विषयमित्रांच्या मार्गदर्शनामुळे 
सोपे झाले, उत्तीर्ण होण्याचे प्रमाण.वाढले. 

* विविध विपयांची समज वाढल्यामुळे साहजिकच 
विद्यार्थ्यांचा उत्साह वाढला. 

* विद्यार्थ्यांमध्ये अध्ययनाची गोडी वाढली, त्यामुळे 
आपोआपच शिस्त निर्माण झाली. 

* शिक्षकांची काही प्रमाणात चिंता क्रमी झाली व 
उत्साह वाढला. 


प्रेरणा 

सुमारे ३०-३१ वर्षांपूर्वीची घटना. विद्यालयाच्या 
प्राचार्यपदी असताना, निरीक्षण करताना (एका वर्गामध्ये) असे 
आढळले की एक हुशार विद्यार्थी सर्व वर्गाला तळमळीने 


१३६. 


शिकवत आहे, सर्व वर्ग अतिशय शांतपणे त्याचे शिकवणे 


ऐकत आहे. त्याच्या अध्यापनाची हातोटी फारच सरस होती. 
कोठारी आयोग इ. स. 3९६६ साली स्थापन झाला. त्यात 
अत्यंत महत्वाची एक गोप्ट आहे. शक्‍य तेथे विद्यार्थाकेंद्रित 
शिक्षण केले तर शिक्षकांचा भार हलका होईल. या गोष्टीकडे 
शिक्षण क्षेत्रात आतापावेतो फार दुर्लक्ष झाले. 

कार्यालयात आल्यानंतर या घटनेचा मी गंभीर 
विचार केला, चिंतन केले. असे लंक्षात आले की, प्रत्येक वर्गात 
काही हुशार विद्यार्थी व काही सामान्य वुद्धीचे विद्यार्थी 
असणारच. सामान्य वुध्दीच्या विद्यार्थ्यांमध्ये आपण नापास 
होऊ की काय अशी भीती कायम असते. अशा विद्यार्थ्यांना 
हुशार विद्यार्थ्याने मार्गदर्शन केले तर त्यांच्या मनातील 
अनुत्तीर्ण होण्याची भीती कमी होईलच व त्यांना त्या विपयात 
उत्तीर्ण व्हायचा आत्मविश्वास वाढेल. हा विचार दृढ करून ही 
योजना निश्‍चित केली. ल 


अनुभव 

ही योजना सुरू केली याचा परिणाम असा झाला 
की, प्रत्येक वर्गातील त्या त्या विषयामध्ये उत्तीर्ण व्हायचे प्रमाण 
समाधानकारक वाढले. या योजनेमुळे खालीलप्रमाणे प्रत्यक्ष 
गोप्टी घडतात. 

* शिक्षकांना कमजोर विद्यार्थ्यांना नेहमीच मार्गदर्शन 
करायला पुरेसा वेळ असतोच असे नाही. मित्रांना शंका 
विचारताच विपयमित्र विद्यार्थी मार्गदर्शनाचे काम 
करतात. 

* कमजोर विद्यार्थी आपल्या विपयमित्र विद्यार्थ्यांजवळ 
सहज शंका विचारतात व सहज त्यांच्याशी संपर्क 
साधतात. न 

* ज्या दिवशी एखादा शिक्षक रजेवर असतो तेव्हा विपय- 
मित्र विद्यार्थी जवावंदारपणे संपूर्ण वर्गाला मार्गदर्शन 
करू शकतो. 

* विषयमित्र विद्यार्थ्यावर प्रारंभापासून जवावदारी 
सोपवली तर तो आपल्या विपयाचे अधिक चिंतन 
करून मार्गदर्शन करीत असतो. 

१ त्याचा त्या विपयाचा अभ्यास वाढतो. 


१ विद्यार्थ्यांचे परस्पर सहकार्य वाढते. 


*नव्थारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


१ वेळ यर्थ जातनाही. 
* परस्परसहक्रार्यामुळे आपोआप शिस्त निर्माण होते. 


* इयत्ता पाचवी, सहावीच्या वर्गात मात्र या 
कार्यवाहीसाठी अधिक जागरूक राहिले पाहिजे. 


समस्या 

या सर्व गोष्टी लक्षात आल्यानंतर श्री. कै. 
केसरीमलजी जैन आदर्श विद्यामंदिर योजना विकास दिशा या 
कार्यासाठी ही योजना लागू करण्याची कल्पना (२००२- 
२००४) मला सुचली. तेव्हापासून ही योजना कार्यान्वित केली. 

एस. एस. सी. परिक्षेत अनुत्तीर्ण व्हायची अनेक 
कारणे आहेत. 
* विद्यार्थी स्वतः तळमळीने अभ्यास करीत नाहीत. 


* काही विद्यार्थ्यांचा घरी अभ्यासाला अनुकूल 
वातावरणही नसते. 


* काही विद्याथ्यांना घरी साधे मार्गदर्शनसुद्धा मिळत 
नाही. 


अनेक वेळा त्यांना अनेक विषय प्रारंभापासून 
समजलेले नसतात. तरीदेखील अशा विद्यार्थ्यांना अनेक 
कारणांमुळे (ती येथे मुद्दाम दिलेली. नाहीत) वरच्या 
वर्गात उत्तीर्ण म्हणून पाठविले .जाते. असे विद्यार्थी 
उत्तम शिक्षकांनी उत्तम अंध्यापन करूनसुद्धा त्या 
विपंयात अनुत्तीर्ण का होतात व तो विपय मुळातच का 
समजला नाही याचा विचार शिक्षणक्षेत्रात झाला नाही 
असे वाटते. तो मूलगामी विचार मुद्दाम दिला आहे. 
वर्गात असलेल्या सर्व विद्यार्थ्यांची घरची, 

सामाजिक, आर्थिक, शैक्षणिक स्थिती समान नसते त्यामुळे त्या 
विद्यार्थ्यांचा बुद्ध्यांक ([.९.) समान नसतो याचा परिणाम 
खालील चार वावतीत होतो. 

9. प्रत्यक विद्यार्थ्याची विषय धारणा करण्याची 
नपता व समज ((1१वक्ाळा2& (४७०त.) भिन्न असते, 

२. प्रत्येक विद्यार्थ्याची आकलन क्षमता 
(0891९ ९589००) भिन्न असते. 

३. प्रत्येक विद्यार्थ्याची अवधारणा करण्याची 
क्षमता (२०५७॥॥0॥ ९89०) भिजत अमले. 
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४. प्रत्येक विद्यार्थ्याची अभिव्यक्तीची क्षमता 
(8551255101 89019) समान नसते 

या सर्व भिन्न परिस्थितीमुळे चांगल्या अध्यापकांनी 
कितीही चांगले शिकविले तरी काही विद्यार्थी तो विपय पुरेसा 
समजू शकत नाही. ही स्थिती आठवी ते दहावी पर्यंत चालू 
राहिली तर विद्यार्थी, त्याचा विशेप दोष नसतानाही, त्या 
विषयात कमजोर राहतो व शेवटी अनुत्तीर्ण होतो. 


उत्तरासाठी 
भगीरथा, शिक्षका, ये 

* प्रायः सर्व योजना अशा असतात की, जे, जे तयार आहे ते 
ते एकत्र करून जनतेसमोर मांडून आपण काही तरी 
निर्मिती केली असे दाखविले जाते. आपले तसे असता 
कामा नये. 

१ तळागाळापर्यंत पोहोचून ज्यांना. सहसा कोणाचा आधार 
नाही त्यांना विकसित करायचा हा भगीरथ प्रयत्न आपण 
करावयास हवा. * 

* ग्रामीण भागातील विद्यालयांची स्थिती अतिशय नाजूक 
आहे. जिद्द. आणि निष्ठा यांचा ग्रामीण भागात जेव्हा 
साक्षात्कार होतो, तेव्हा हाडाचा शिक्षक रोमांचित होतो, 
शिक्षकाचा तोच खरा आनंद आहे. 

१ विद्यार्थ्यांचे व विद्यार्थिनींचे डवे उघडून पहावे आणि त्या 
डव्यात जेव्हा सूर्यदर्शन घडते तेव्हा मन हेलावते व हृदय 
पिळवटून निघते. 

* ही स्थिती वघून शिक्षकाचे मन म्हणते, “भगीरथा तू ये 
आमच्या मदतीला आणि ज्ञानगंगा प्रवाहित 
करण्याकरिता आम्हाला आशीर्वाद दे.” 

१ घामाच्या थेंवातून सरस्वतीच्या चरणकमलाशी जेव्हा 
ग्रामीण मुले लीन होतात तेव्हा तिचा वरदहस्त त्यांच्या 
चेहऱ्यातून पाहणे हे आगळे भाग्य आहे. 

१ गुरूजनहो आपण अधिक विद्यार्थीनिष्ठ, ज्ञाननिष्ठ, 
समाजनिष्ठ होऊ या. शिक्षण क्षेत्र उजळवून टाकू या. 


भगीरथ शिक्षका, ये. 
११९ 


१३७ 


हे असेही घडू शकते 
वर्गात गेल्यावर “कोणाकोणाचे पालक साक्षर 
नाहीत त्यांनी हात वर करा' असे विचारण्यात आले. या 
प्रथ्नानंतर काही वेळ केवळ शांतता होती. पुन्हा एकदा 
विचारल्यानंतर काही मुलांनी भीत, भीत हात वर केले. हात 
वर करण्यापूर्वीची शांतताही खूप काही वोलून गेली. माझे 
वडील मी शिकावे म्हणून आवश्यक त्या सुविधा मिळविण्या- 
साठी कष्ट करीत असतात, पण मी मात्र..आईवडिलांच्या 
अशिक्षितपणावद्दलचा विचारही केला नाही. पुन्हा एकदा काही 
काळ शांततेत गेल्यानंतर त्यातील काही विद्यार्थ्यांनी आम्ही 
आजपासून आमच्या आईवडिलांना साक्षर करण्यास सुरुवात 
करू असे सांगितले 
, आम्ही जे चांगले वाचले, आम्हाला भावले ते 
आमच्या आईवडिलांना सांगू, यातून आमच्या आईवडिलांना 
ज्ञान मिळणार आहे व त्यातून आमचा अभ्यासही वाढणार 
आहे. थोडक्यात पालकांची ही शिकवणीच होती, आपण 
कोणाला तरी शिकवीत आहोत याचा मुलांना अभिमान वाटत 
होता व त्या गोष्टीचा आनंद मिळत होता, आनंदाची प्रतिक्रिया 
ही आनंददायी असते, शिक्षण ही आनंददायी घटना आहे, 
त्याची ही प्रचिती आहे. 
त्याचप्रमाणे काहींनी हा उपक्रम सुरू केल्यावर इतर 
विद्यार्थ्यांनासुद्धा आपण असेच करावे असे आतून वाटू लागले 
कोणीही आदेश न देता जेव्हा आपल्याला भावलं म्हणून ती 
गोष्ट आपण करतो तेव्हा ती नक्कीच दर्जेदार असते. यातून 
चांगुलपणाची लागण सुरू होते. विद्यार्थ्यांनी पालक साक्षर 
करायचे हे अभियान स्वयंस्फूर्तीने स्वीकारले. असे घडणे हीच 
या योजनेची यशस्विता आहे 
प्र द० पुराणिक 


ज्या शिक्षकांना अशा प्रयोगांत रस असेल 
त्यांच्यासाठी एक शिबिर आयोजित करता 
येईल. प्रा. प्र. द. पुराणिक मार्गदर्शन करतील. 


इच्छुकांनी प्रा. देवदत्त दाभोलकर यांच्याशी 
संपर्क साधावा. 


सातारा जिल्हा माध्येमिक व उच्च मोध्यमिक शाळा मुख्याध्यापकांचे 
शैक्षणिक उद्बोधन व चर्चासत्र - एक परामर्श 
श्री० नी० कात्रे 


१९७० पासून महाराष्ट्रात माध्यमिक शिक्षणाचा 
प्रसार फार वेगाने झाला आणि १९७८ मध्ये तत्कालीन 
मुख्यमंत्री वसंतरावदादा पाटील यांनी ग्रामीण* भागातील 
अधिकात अधिक लोकांना शालेय शिक्षणाचा लाभ घेता यावा 
म्हणून “विना अनुदान' तत्त्वावर शाळा काढण्यास परवानगी 
दिल्यानंतर तर प्रसाराचा वेग फारच झाला. अशा शाळांपैकी 
आवश्यक किती आणि अनावश्यक किती, त्यातून कोणत्या 
अनिष्ट गोष्टी शिक्षण-क्षेत्रात आल्या, हा एक चर्चेचा आणि 
चिंतेचा वेगळा विषय आहे. परंतु अशा शाळांमध्ये शालाप्रमुख 
म्हणून जे काम करू लागले ते शिक्षक अगदी अनुनभवी असे 
होते आणि आहेत. त्यांना मुख्याध्यापकपदाचा एकूण कार्यभार, 
जवावदारीची व कामाची क्षेत्रे आणि त्यातील अनेक वारकावे 
माहीत करून देण्याची नितान्त आवश्यकता होती. सातारा 
जिल्हा परिषद शिक्षणविभाग (माध्यमिक) यांनी जिल्हा 
मुख्याध्यापक संघाच्या सहकार्याने पूर्ण दोन दिवसांचा उद्‌वोधन 
“वर्ग समता विद्यालय, पाडेगाव ता. खंडाळा या ठिकाणी घेतला. 
या वर्गासाठी सुमारे साडेतीनशे मुख्याध्यापक वंधुभगिनींनी 
हजेरी लावली. दररोज सकाळच्या व दुपारच्या सत्रात मिळून 
सुमारे चौदा घड्याळी तासांची व्याख्याने झाली. व्याख्यात्यांनी 
आपापल्या विषयांच्या टिप्पणी प्रत्येक अभ्यासकाला 
व्याख्यानापूर्वी दिल्या होत्या. त्यामुळे नियोजनपूर्वक तास झाले. 

उद्‌्वोधन शिबिरामध्ये 

१) शासकीय व इतर पत्र-व्यवहार 

२) शालेय हिशोव-कीर्द, खतावणी 

३) वेतनश्रेणी, वेतनवाढ 

४) विद्यार्थ्याचे कामाचे मूल्यमापन व गुणदान- 
श्रैणीदान 

५) विद्यार्थ्याची निकालपत्रके 

६) शाळेतील कामाचे वेळापत्रक व विविध शालेय 
समित्या व त्यांचे काप्नकाज 

७) शाळेतील प्रवेश, वगैरे विषयांवर तज्ज्ञ 
मार्गदर्शकांची व्यांख्याने झाली. शंका समाधान असा उपक्रमही 
प्रत्येक तासानंतर असे. त्यामुळे “हा उद्बोधन वर्ग उपयुक्‍त 
झाला' असे समाधानाचे उद्‌गार अनेक मुख्याध्यापकांकडून 
ऐकायलाही मिळाले. 


या वर्गाला जोडूनच मुख्याध्यापक संघाचे वार्षिक 
चर्चासत्रही घेण्यात आले. यंदा ह्यां चर्चासत्रासाठी दोन विषय 
ठेवलेले होते. 

१. माध्यमिक शाळा शिक्षण सेवक ह्यांच्या नेमणुका 
आणि त्यामुळे उद्‌भवणाऱ्या अडचणी व त्यावरचे उपाय. 

२,-संगणक शिक्षण, शालेय गुणवत्ता. व श्रेणीदान 
योजना. 

या दोंन विषयांवर लिहिलेले निवंध हे अपेक्षेपेक्षा 
खूपच कमी. गुणवत्तेचे वाटले. वास्ताविक या निवंधांमधून 
शालेय व्यवस्थापन व गुणवत्ता याविषयीचा सविस्तर ऊहापोह 
होईल, अशी अपेक्षा होती. । 

मध्यप्रदेश आणि गुजरात या राज्यांनी सुशिक्षित 
वेकारांची संख्या कमी व्हावी आणि कमी वेतनश्रेणीवर अगदी 
तुटपुंज्या वेतनावर शाळांमध्ये अध्यापक उपलब्ध व्हावेत, या 
निव्वळ व्यापारी दृष्टिकोनातून 'शिक्षण सेवक* हीं नवी 
व्यवस्था शिक्षण क्षेत्रामध्ये आणली आणि महाराष्ट्र शासनानेही 
ती स्वीकारली. बारावी आणि पदवीपर्यंत महाविद्यालयीन 
शिक्षण चांगल्या गुणांसह पूर्ण करून आणि त्यानतर शिक्षण 
पदविका.किंवा पदवी घेतलेल्या तरुणांना रोजी शंभर-सव्वाशे 
रुपयांच्या रोजगारावर तीन वर्षे काम करण्यास सांगावयाचे 
(त्यांना उन्हाळी सुट्टीचा पगारही नाही), त्यांना फक्त आठ 
किरकोळ रजा, सेवा-सलगता नाही, असल्या अशैक्षणिक 
पद्धतीने नेमणूक द्यायची, त्यातून अध्यापक वर्गामध्येच एक 
वेगळा वर्ग तयार करायचा, वगैरे अनेक अनेक मुद्यांवर परखड 
विचार व्यक्‍त होतील अशी अपेक्षा होती. संगणक ह्या 
विषयाचीही व्याप्ती, अध्यापनाच्या पद्धती, आकारण्यात येणारे 
भरमसाठ शुल्क आणि त्याला मिळालेले अवास्तव महत्त्व, 
शालेय अध्यापनात आणि विद्यार्थ्याच्या एकूण अभ्यासात या 
शिक्षणाचे स्थान, यावावींचीही मांडणी व त्यावर चर्चा अपेक्षित 
होती. पण तिथेही फारसा गंभीरपणाने विचार झालेला दिसला 
नाही. ी 

उद्वोधन वर्गाचा समारोप आणि चर्चासत्राचा 
आरंभ अशा संधिकाळात थोर विचारवंत आणि विद्यार्थ्याच्या 
विकासावावत सतत जागरूक आणि कार्यरत असलेले प्राचार्य 
देवदत्त दाभोलकर यांनी नेमक्या शब्दांत मांडलेले विचार, 


शैक्षणिक उद्बोधन व चर्चासत्र : एक परामर्श 


मुख्याध्यापकांना अंतर्मुख करून गेले असावेत. शालेय 


शिक्षणाच्या क्षेत्रामध्ये उत्तम कामगिरी होण्याच्या दृष्टीने पुरेसे 


अनुदान हे हवे असतेच. पंरतु केवळ अनुदानानेच विद्यार्थ्याच्या 
गुणवत्तेचा सर्वांगीण विकास होतो असे नाही. यंत्र 
चालण्यासाठी इंधनाची आवश्यकता असतेच, परंतु त्या यंत्राची 
कामगिरी निर्दोष ठेवण्यासाठी आणि त्यामध्ये असलेल्या 
क्षमतेचा, सामर्थ्याचा. पूर्णपणे आणि नियोजनपूर्वक उपयोग 
करून घेणे आवश्यक असते. शालेय विश्वात असलेल्या मानवी 
साधन-संपत्तीचा मानवी ऊर्जेचा-शोध, त्याची क्षेत्रे शोधणे 
आणि त्यां ऊर्जेचा उपयोग करून व्यक्तीचा संपूर्ण विकास 
साधणे किती आवश्यंक आहे, हा एक क्रांतिकारक विचार 
त्यांनी श्रोत्यांसमोर ठेवला. 3 ही 

१९८४ पासून सुरू झालेल्या 'नवे शैक्षणिक 
आव्हान' यामध्ये प्रमुख विचार आहे, तो .विद्यार्थ्यामधील 
क्षमतांचा विकास कसा व किती पद्धतशीरपणे करून घेता 
येईल, हा आहे. 

आपल्या देशाची लोकसंख्या फार मोठी आहे, 
आणि दिवसेंदिवस ती अधिक वाढते आहे, म्हणून चिंता करीत 
बसण्यापेक्षा त्या मानवी ऊर्जेचा अगदी नियोजनपूर्वक आणि 
अधिकाधिक उपयोग कसा करून घेता येईल, याचा अग्रक्रमाने 
विचार होणे गरजेचे आहे. आणि त्या कार्याचा शुभारंभ 
करण्याचे उत्तम क्षेत्र म्हणजे प्राथमिक व माध्यमिक शाळा आणि 
त्यातील घटक. ी 
सध्या कामाच्या प्रत्येक ठिकाणी, “काम फार आहे, 
ताप आणि मनःस्ताप फार आहेत, अगदी वैतागून गेलो 
आहोत,” अशी तक्रार ऐकायला मिळते. 'शाळांमधील 
घटकाच्या चढत्या भाजणीप्रमाणे विचार केला, तर शिक्षक 
म्हणतात की 'हल्लीची मुलं काहीही करत नाहीत, अगदी 
आळशी झालेली आहेत.' मुलं म्हणतात “शाळेत शिक्षक स्वतः 
फारसं शिकवत नाहीत, ऊठसूट काही लिखापढी सांगतात 
किंवा थातुर-मातुर करून वेळ काढतात.” शिक्षकांच्या मते 
*मुख्याध्यापक काहीही करत नाहीत; सगळं आमच्याकडून 
करून घेतात ते घेतात आणि आम्ही काही विचारण्याआधीच 
काही उणिवांचे पाढे वाचू लागतात.' मुख्याध्यापकांचे मते, 
(स्वतःला वगळून) 'शाळेतले सर्वजण काम-टाळू (एस्केपिस्ट) 
आहेत. शिक्षक तास कसेभसे भरतात, मुले तर सांगकामी 
झालीत. पालकांच्या अपेक्षा नको इतक्या वाढल्या आहेत, 
त्यामुळे या सर्वातून शाळेचा गाडा पुढं ढकलणं हे माझं मीचं 
कायात. हे सर्व उद्गार अगदी खोटे आहेत असे नाही, परंतु 


आत्मसमर्थन आणि परनिंदा अधिक आहे. आपण स्वतः 
आपले कर्तव्य चोखपणे वजावतो आहोत का? असा प्रश्न 


१३५ 


' यातील प्रत्येक घटकाने' स्वतःला 1वचारला पाहिजे. सुरुवात 


मुख्याध्यापकांपासून केली, तर असे म्हणता येईल की ते स्वतः 
त्यापदाला पूर्णतः पात्र आहेत का? नसतील तर स्वतःमधील 
उणिवा दूर करण्याचे त्यांनी काही निश्‍चित वेळापत्रक आखले 
आहे का? अध्यापक म्हणून आणि मुख्याध्यापक म्हणून काम 
करताना त्यांच्या मनात केवळ नेमलेले काम क्रण्याचाच हेतू 
असतो, का आपण ज्या ठिकाणी. काम करतो त्यातील सर्व 
घटकांना आपल्या. सर्व सामर्थ्यानिशी प्रगतिपथावर नेणे हे 
आपले दायित्व आहे. असे काम करणे ही खरी संमाजसेवा 
आहे; अशी सेवा-समर्पणाची भावना असंते का? शालेय काम 
करताना त्यांना असे व्यावसायिक: 'समाधान'': (जॉव 
सॅटिस्फॅक्शन) मिळते का? हा खरा प्रश्न आहे. शिक्षक म्हणजे 
कामगार नाहीत. त्यांच्या सुदैवाने त्यांच्यासमोर जे किशोर. - 
कुमारबयोगटातले संस्कारक्षम छात्र असतांत त्यांना ज्ञानाची 
भूक कशी लागेल? तशी भूक लागण्यासाठी त्यांना आपणे 
ज्ञानग्रहणाचे कोणकोणते. विषय-विभाग-कार्यक्षेत्रे-क्षमता 
विकासाची साधने उपलब्ध करून देऊ? याचा विचार शिक्षक- 
मुख्याध्यापकांसमोर सतत असेल तरच ते या क्षेत्रातले उपयुक्‍त 
घटक _ ठरू... शकतील. भारतासारख्या खंडप्राय देशात 
सौरऊर्जेप्रंमाणे मानवी ऊर्जेचीही उणीव नाही. मात्र या 
क्षेत्रातील प्रत्येक घटकाने आपली ऊर्जा स्वतःसाठी आणि 
आपल्या कुटुंवातील व॑ परिसरातील प्रत्येक घटकाच्या 
विकासासाठी कशी उपयोगांत आणता येईल, हे पाहिले पाहिजे. 
आपण नोकरी करीत . असताना ''आपल्या.. 
पगारासाठी केलेले कांम करून समाजासांठी आपण तन-मंन- 
धनाने काय .करू शकतो? हा प्रश्न शालांप्रमुखांनी' प्रथम 
स्वतःलाच विचारावा म्हणजे समाजोन्नती अनेक क्षितिजे त्यांना 
दिसतील. दिवसाचे सर्व तास कमी पडतील, परंतु काही 
उपयुक्त कार्य हातून झाल्याच्या समाधानाच्या अधीन होतील. 


_५९** 


एक करुण हास्यकथा 
मुलगा अगदी कळवळून आईला सांगत होता. 

*'आई, तू काहीही म्हणालीस तंरी मी अजिबात 
शाळेला जाणार नाही. सगळी मुले मला हसतात, शिक्षक माझी 
टिंगलटवाळी करतात. जीव नकोसा होतो. मी शाळेत नाहीच 
जाणार.' न 

आई म्हणाली, 'वाळ असं करून कसं चालेल. 
सगळ्यांना हे सहन करावच लागतं. त्याखेरीज का आपली प्रगती 
होते? तुला तर असं करून कसं चालेल? तू तर त्या शाळेचा 
मुख्याध्यापक आहेस. आता तुझ्या वयाला पन्नास वर्षं पूरी झाली. 
आता तुला दुसरी नोकरी तरी कोण देणार ?' 


अनुक्रमणिका 


चाकूर येथील लोकमान्य विद्यालयाचा प्रयत्न 
नकलाविरहित परीक्षा 


बावासाहेब देशमुख 


लोकमान्य माध्यमिक विद्यालय, चाकूर ॒या 
विद्यालयात गेल्या दोन वपांपासून नवोदय प्रवेश परीक्षा, 
स्कॉलरशीप परीक्षा, सातवी वोर्ड व दहावी वोर्ड परीक्षा केंद्र 
देण्यात आलेले आहे. या परीक्षा केंद्रावर गैरप्रकार 
टाळण्यासाठी खालीप्रकारे नियेजन करण्यात येत होते. 

प्रथम सर्व कर्मचाऱ्यांची वैठक वोलावून त्यांना 
मंडळ नियमावलीनुसार सर्व नियम समजावून सांगणे, 
पर्यवेक्षकांनी आपली भूमिका कशा प्रकारे पार पाडावी यावावत 
मार्गदर्शन, परीक्षा सुरळीत पार पाडण्यासाठी सर्वांचे सहकार्य 
आवश्यक होते व या केंद्रावर कोणत्याही प्रकारचा गैरमार्ग 
होणार नाही किंवा गालवोट लागणार नाही यासाठी दक्ष राहून 
वेळोवेळी मार्गदर्शन केले. 

पर्यवेक्षकांनी आपले पर्यवेक्षण हे प्रामाणिकपणे, 
निःपक्षपातीपणे व चोख होण्याच्या दृष्टीने मा. मुख्याध्यापक 
साहेवांनी पर्यवेक्षकांना मार्गदर्शन करीत असताना 
महाभारतातील कुरुक्षेत्रावरील कृष्णाने अर्जुनाला दिलेले 
उपदेश सांगून मानसिकता दृढ होण्याच्या दृष्टीने त्यांनी कुरू- 
क्षेत्रावरील प्रसंग सांगितला, यात कुरुक्षेत्रावर अर्जुनाला 
जवळचे नातेवाईक समोर दिसल्याने तो असमर्थता दर्शवू 
लागला. तेव्हा कृष्णाने उपदेश केला की हे एक धर्मयुद्ध आहे, 
ही लढाई असत्याविरुद्ध सत्याची, अन्यायाविरुद्ध न्यायाची 
आहे, अशा प्रकारे विविध दाखले, उदाहरणाद्वारे व 
मार्गदर्शनातून मानसिकतेत वदल घडवून आणला. 

सन २००१-२००२ या शैक्षणिक वर्पी दहावी वोर्ड 
परीक्षेसाठी विद्यालयाची इमारत ताव्यात घेतली. त्या परीक्षेत 
केंद्रप्रमुख, सहकेंद्रप्रमुख वाहेरील देण्यात आले, तसेच 
पर्यवेक्षण करण्यासाठी वाहेरील शिक्षक व विद्यालयातील 
शिक्षक यांनी पर्यवेक्षणाची जवावदारी घेतली. या वर्षी परीक्षेत 
थोडा त्रास झाला व यात तुरळक गैरप्रकार झाले. 

वरील दोन्ही परीक्षेचा विचार करता असे लक्षात 
आले, की या परीक्षेसाठी पर्यवेक्षण करण्यासाठी वाहेरील 
शिक्षकांना घ्यावयाचे नाही, याच महाविद्यालयातील सर्व 
शिक्षक पर्यवेक्षणासाठी घेण्यात येणार असे निश्‍चित करण्यात 


आले. त्याप्रमाणे सन २००३-२००४ या वर्षी दहावी वोर्ड 
परीक्षेस केंद्र प्रमुख याच विद्यालयातील शिक्षक होते व 
सहकेंद्रप्रमुख म्हणून तालुक्‍्यावाहेरील शिक्षक होते व 
पर्यवेक्षणासाठी याच विद्यालयातील शिक्षकांनाच घेण्यात आले. 
त्यांना परीक्षेवावतचे सर्व नियम सांगण्यात आले. वेळोवेळी 
सूचना देण्यात आल्या. त्यांना प्रोत्साहन देऊन परीक्षा सुरळीत 
पार पाडल्या. 

नवोदय परीक्षा केंद्र सन २००२-२००३ पासून 
याच विद्यालयात आहे. या परीक्षेस वाहेरील शिक्षकांना 
पर्यवेक्षणासाठी घेण्यात आले नव्हते. सर्व नियोजन याच 
विद्यालयाने केले होते. या परीक्षा वोर्ड परीक्षेप्रमाणेच 
गैरमार्गाचा अवलंव न होता सुरळितपणे पार पडल्या. या 
परीक्षेपासून कर्मचाऱ्यांची मानसिकता वदलून परीक्षा व्यवस्थित 
पार पाडण्यासाठी सर्वांनी सहकार्य करण्याचे ठरवले. 

शिप्यवृत्ती परीक्षा याच पद्धतीने घेण्याचे ठरवले 
होते व त्याप्रमाणेच परीक्षा घेण्यात आल्या. कोणत्याही 
परीक्षेमध्ये गैरप्रकार झाला नाही. 

गैरमार्गाचा अवलंव टाळण्यासाठी सर्वांची 
मानसिकता तयार झाली होती. परीक्षार्थी दालनात प्रवेश 
करण्यापूर्वी त्यांची कसून झडती ' घेण्यात येत होती. 
त्यांच्याजवळ असलेले साहित्य, कागद इत्यादी अगोदरच वाहेर 
काढण्यात येत होते. परत पर्यवेक्षक स्वतः वर्गात परीक्षार्थीला 
तपासत होते. त्यामुळे विद्यार्थ्याची मानसिकता वदलली व 
त्यांनीही गेरमार्ग करण्याचा प्रयत्न केला नाही. 

सर्व पर्यवेक्षकांना वेळोवेळी सूचना देण्यात येत 
होत्या, गैरमार्ग होणार नाही याची दक्षता घेण्यासाठी सांगण्यात 
येत होते. या सर्वांच्या मानसिकता वदलल्यामुळेच परीक्षा 
केंद्रावरील सर्व परीक्षा व्यवस्थित पार पडल्या. 

वृत्तपत्रात परीक्षा केंद्रावर कांपीचा सुळसुळाट 
असलेल्या वातम्या येत होत्या. पण येथील सर्व कर्मचाऱ्यांचा 
निर्धार पक्का व सर्वांनी एकच निर्णय घेतल्यामुळे या 
विद्यालयाने कापी दाखवा, हजार रुपये मिळवा असे आवाहन 
करणारे वृत्त वृत्तपत्रात आले. 


हिर ८.2 आ अँ 


“करखगघर चघछन्जञ, 

यं ध् 
क ८०-८८ 

तहत 


चाकूर येथील लोकमान्य विद्यालयाचा प्रयत्न : नकलाविरहित परीक्षा 


या सर्व वावींचे नियोजन अगोदरच करण्यात आले 
होते. त्यामुळेच या केंद्रावर कोणताही अनुचित प्रकार किंवा 
गैरमार्गाचा अवलँ॑व करण्यात आला नाही. यावावतचे सर्व श्रेय 
मा. मुख्याध्यापक श्री. वावासाहेव देशमुख यांनाच मिळते. 
कारण त्यांच्याच मार्गदर्शनाखाली परीक्षेचे नियोजन करण्यात 
येत होते. यासाठी सर्वांनी सहकार्य क्रेले म्हणून त्यांचे वेळोवेळी 
अभिनंदन करण्यात आले. यापुढेही होणाऱ्या परीक्षा याच 
पद्धतीने घेण्याचा निर्धार सर्व कर्मचाऱ्यांनी केला आहे. 

या केंद्रावर शिस्त व शांतता राहिल्यामुळेच 
परीक्षार्थी पूर्ण वेळ एकाग्रचित्ताने उत्तरपत्रिका लिहिण्यात मग्न 
दिसत होते. 

विद्यालयातील कर्मचाऱ्याचे पाल्य परीक्षेस 
असताना त्या कर्मचाऱ्यांना त्या वेळेपुरती सुट्टी देण्यात आली. 
पर्यवेक्षण शिक्षकांची विपयानुसार वोर्डवर यादी लावण्यात येत 
होती. विषय शिक्षकास विपयाच्या पेपरला पर्यवेक्षण देण्यात 
आले नाही. 

कायम स्वरूपी शाळेच्या गेटवर सेवक नियुक्‍त 
करण्यात आला होता. तो परीक्षेशी असंवंधितांना शाळेत प्रवेश 
करू देत नव्हता. 

यासाठी सर्वांनी उत्तम प्रकारे सहकार्य केले म्हणूनच 
हे शक्य झाले. भावी काळातही यामध्ये अधिक सुधारणा करून 
ही सार्वत्रिक परीक्षेची गोपनीयता, विश्वासार्हता यामध्ये 
पारदर्शकता आणण्याचा आटोकाट प्रयत्न करण्याचा निर्धार 
केला आहे. शेवटच्या दिवशी केंद्रसंचालक, सहसंचालक, 
पर्यवेक्षक, इतर सर्व कर्मचारी यांना उत्कृप्ट पर्यवेक्षण कामे 
केल्यावद्दल प्रशस्तीपत्रक देऊन सत्कार करण्यात आला. 

तसेच पुढील २००४-२००५ वर्पीसुद्धा कॉपी 
दाखवा - हजार रुपये मिळवा असे आवाहन करून परीक्षा 
व्यवस्थित पार पाडण्याचा निर्धार केला आहे. 

११९१९ 


एक विशेष यश 
मराठी शिक्षकाने शोधलेल्या भूमितीय उपकरणाचा 


जागतिक सन्मान 


- शालेय पातळीवर भौमितिक प्रमेयांचा उलगडा 
करणारे एक्र उपकरण शोधून काढणारे कामगार विभागातल्या 
एका मराठी शाळेतील शिक्षक वी.एस. शिंदे यांचा जागतिक 
पातळीवर गौरव करून शिक्षकांच्या आंतरराष्ट्रीय संघटनेने 
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त्यांना 'कास्टमी' पुरस्कार दिला आहे. नायगावच्या सरस्वती 
हायस्कूलमध्ये शिकवणाऱ्या वी.एस. शिंदे सरांची ही गोप्ट 
आहे. नुकतेच ते सायप्रस येथे जाऊन तेथील शिक्षणमंत्री 
पेफ॒क्रओज जॉजीयाडस यांच्या हस्ते 'कॉमनवेल्य 
असोसिएशन ऑफ सायन्स, टेक्नॉंलॉजी अँड मॅथमॅटिक्स 
एज्युक्रेटर्स', (कास्टमी) या जागतिक संस्थेचा पुरस्कार 
स्वीकारून परतले आहेत. 

इयत्ता तिसरी ते दहावीपर्यंतच्या विद्यार्थ्यांना 
कोणाच्याही मदतीशिवाय रेपा, रेपाखंड, किरण, कोन, कोनाचे 
प्रकार, त्रिकोण, चौकोन, वर्तुळखंड, पाकळी या संकल्पना 
सहज समजतील, टद्विमितीतल्या रचना, रेखाकृती तयार करता 
येऊ शकतील आणि अनेक क्लिष्ट प्रमेये सिद्ध करता येतील, 
असे भूमितीय उपकरण शिंदेसरांनी शोधून काढले आहे. केवळ 
छत्र्यांच्या काड्या आणि तवकडीच्या साह्याने अंतर्लिखित 
कोनाचे प्रमेय वारा वर्पांपूर्वी सिद्ध केल्यानंतर या पुढच्या 
प्रयोगाची वाट दिसू लागली, असे शिंदे सर सांगतात. त्यांनी 
शोधून काढलेल्या नव्या उपकरणाला त्यांनी 'जॉमेट्री ट्यूटर' 
असे नाव दिले आहे. हे उपकरण काही दिवसांपूर्वीच 
व्हिजिकॉन इनोव्हेशन्स इन्कॉर्पोरेशन या कंपनीतर्फे वाजारात 
विक्रीस आले आहे. 

'कॉमनवेल्य असोसिएशन ऑफ सायन्स, 
टेक्नॉंलॉजी अँड मॅथमॅटिक्स एज्युकेटर्स' या युरोप, आशिया 
आणि आफ्रिका खंडात कार्यरत असलेल्या इंग्लंडच्या संस्थेने 
सायप्रसची राजधानी निकोशिया येथे शिक्षकांची आंतरराष्ट्रीय 
परिपद भरवली होती आणि त्यानिमित्ताने क्षिकांनी केलेल्या 
संशोधनात्मक कार्याची स्पर्धा घेतली होती. तीत ४०० पोंडाचे 
द्वितीय पारितोषिक वी.एस. तथा भाऊसाहेव शिंदे यांच्या 
*जॉमेट्री ट्यूटर'ला मिळाले. पस्तीस देशांचे प्रतिनिधी उपस्थित 
असलेल्या तेथील शिक्षक परिषदेतही या उपकरणाची सर्वांनी 
वाखाणणी केली. नजीकच्या काळात या उपकरणाचा प्रसार 
युरोपातील इंग्लंड, सायप्रस, माल्टा येथे तसेच दक्षिण 
आफ्रिका, नायजेरिया व आशियात मॉरिशस आणि श्रीलंका या 
देशात होणार असल्याचे शिंदे यांनी सांगितले. 
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वरील दोन्ही : 
('शिक्षण संवर्धन' जुलै-ऑगस्ट २००४ 
मराठवाडा मुख्याध्यापक संघाचे मुखपत्र) 


। त्य. क 
खळ छू 
६.८0 ८: आही 


शैक्षणिक नियोजनात शिक्षकांचा सहभाग 
वि०गो० कुलकर्णी 


स्वत: केलेले संशोधन हवे 

आपले काही संकेत असतात. त्या संकेतांप्रमाणे 

आपण पेपर तपासतो. परीक्षा कशाला? कुठल्याही 
मूल्यमापनाचं असंच आहे. आपण केशवसुतांचे मूल्यमापन 
करूया आणि ते करत असताना त्यांना अग्रपूजेचा मान, कवी 
म्हणून आपण देतो, तो का देतो? काही मूल्ये ठरलेली आहेत. 
आणि त्यांनी काही नवीन मूल्ये आपल्या काव्यामध्ये आणलेली 
आहेत. 'स्तुती करावी परमेश्वराची, करू नये व्यर्थ कधी 
नराची' म्हणून रामायण, महाभारत, पुराण इ.गोष्टी आपल्या 
भाषेत सांगणे एवढाच हा एक काव्याचा किंवा सृजनशीलतेचा 
हेतू नाही तर मनामध्ये ज्या ज्या भावना उचंवळून येतील, त्या 
त्या भावना काव्यात्मक वृत्तीने प्रकट करता येतात. हा नवीन 
पायंडा त्यांनी पाडला हे लक्षात ठेवून, आपण केशवसुतांचे 
मूल्यमापन करतो. हे लक्षात जर आपण न ठेवू, तर कित्येक 
ठिकाणी त्यांची हेटाळणी करताना वघितल्यानंतर मुलेसुद्धा 
कधी कधी असं म्हणतात. “सर, काय तुम्हीही स्तुती करता 
आहात? काय ही कविता आहे की काय? अगदी वोजड आणि 

हेंगाडी कविता आहे. यात स्तुती करण्यासारखे काय आहे? 

कित्येक ठिकाणी वृत्त दोप आहेत, ठिक-ठिकाणी चमत्कारिक 

शव्दरचना आहे. परंतु मूल्यमापन करीत असताना जे निकप 

असतात, ते जर स्पप्ट असतील तर मूल्यमापन हे कधी वेगळे 

होऊ शकत नाही. केशवसुतांचे मूल्यमापन करताना, ही दृष्टी 

आपल्या डोळ्यांसमोर सदैव असल्यामुळे वालकवींची सफाई 

आणि मुलायमता त्यात नाही म्हणून आपण त्यांना कमी दर्जाचे 

कवी असे कधीच मानत नाही. ही आमची मूल्ये कोणती, हे 

संशोधनाने आपण शिक्षकांनी ठरवावयाचे, ही एक गोष्ट 

झाली. दुसरी गोष्ट अशी की, जर शिक्षणाचा सार्वत्रिक प्रसार 

आपल्याला करायचा असेल तर, काही मतांमध्ये आपल्याला 

फरक करावा लागेल. जर आपण शैक्षणिक पुनर्रचनेविषयी 

काही वाचले असेल तर अलिकडे दुसरा एक विचार येऊ पहात 

आहे, तो मी थोडक्यात आपल्यापुढे मांडतो, की हैफरप6र 

(2५ नावाची एक, म्हणजे फिजिक्स म्हणा, केमेस्ट्री म्हणा, 

कविता म्हणा, ड्रॉइंग म्हणा या विषयाची त्या मुलाला मूलभूत 

आवड किती आहे हे मोजण्याची एक टेस्ट असते. ती आपण 


अनुक्रमणिका 


कधी तयार केली नाही. ती तिकडून येते, आणि ती मुलांना 
आपण इथे देऊन त्याची फक्त कार्यवाही करीत असतो. या 
टेस्ट आपण आपल्या मुलांना देऊन मुलांमध्ये पदार्थविज्ञान, 
किंवा भौतिक या विषयांवद्दल आवड किती आहे हे आपण 
मोजतो. मोजल्यानंतर जर विद्यार्थी पुष्कळ असले तर आम्ही 
आमच्या सोयीसाठी गटवार विभागणी करून त्या घेतो. 
आणि मग आपण असे म्हणतो की, जे उजव्या 
वाजूला आहेत, ते विद्यार्थी चांगले आहेत कारण, त्यांना 
याविषयीची फार आवड आहे. डाव्या वाजूला जे विद्यार्थी 
वसलेले आहेत ते विद्यार्थी त्यांना त्या विषयामध्ये तितकासा 
रस नाही. जर एक वर्षांनी ही परीक्षा घेतली तर त्या परीक्षेमध्ये 
सुद्धा असे आढळून येते की, ज्यांना त्या विषयांमध्ये रस आहे, 
त्यांनीच जास्त मार्क मिळविले आहेत. आणि ज्यांना त्या 
विषयामध्ये कमी रस आहे, त्यांनी कमी मार्क मिळविलेले 
आहेत. हे आढळल्यानंतर तावडतोव मी माझी पाठ थोपटून 
घेतो, आणि म्हणतो वकाप ! मी ही 450८८५ घेतली तर 
ती वरोवर आहे की नाही? कारण ज्यांना त्या विपयाची आवड 
होती त्यांना मार्क जास्त मिळाले. ज्यांना आवड नव्हती त्यांना 
मार्क कमी मिळाले. याचा अर्थ असा को, माझी टेस्ट ही 
शास्त्रीय होती. जरा थांवा, पाठ थोपटण्यापूर्वी मला एक प्रश्न 
आहे की, अशीजी काही शिवण (*॥॥४९ येते 
याला ५111525 मध्ये, म्हणजे संख्याशास्त्रामध्ये, १110011 
0॥1॥.. असे म्हणतात. शिक्षण हे २81001 आहे का? 
का पूर्वनियोजित आहे? पूर्वनियोजित जर असेल तर ज्याला 
त्या विषयात रस होता, त्याने आपली प्रगती केली. ज्याला 
त्यात रस नव्हता, त्याने प्रगती केली नाही. मग मला पगार 
घेण्याचा अधिकार काय? निसर्गामध्ये ज्याला वुद्धिमत्ता होती, 
आणि ज्याला त्या विषयात रस होता त्याने प्रगती केली. 
वाकीच्यांना रस नव्हता ते मागे राहिले. हे चित्र असेच राहणार 
असेल तर, शिक्षक म्हणून मी काय केले? तर शिक्षक म्हणून 
माझे कर्तव्य काय? तर शिक्षक म्हणून माझे कर्तव्य असे, की 
ज्याला आपण शिक्षणाची समान संधो असे म्हणतो, त्या 
शिक्षणाच्या समान संधीचा सामाजिक अन्वयार्थ हाही मी माझ्या 
वुद्धीने लावला पाहिजे. समान संधी म्हणजे काय? समान संधी 


"करखखगघरचिघजचज 
स्व विक 'तथदधन 


मराठीचा विक 


राज्य मराठी वि 
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याचा अर्थ, सर्वांना खुश करावयाचा असा आहे काय? गोंधळ 
नको, टॉलस्टॉयची एक गोष्ट आहे. | 

एक जंगल होते. आणि तिथल्या वसाहतवाल्यांनी 
असे ठरविले की, विषमता नष्ट झाली पाहिजे. सर्वांना समान 
संधी दिली पाहिजे आणि त्यांनी असा एक वटहुकूम काढला 
की, हे जे जंगल आहे ना, ते सार्वजनिक आहे. ज्याला जेवढी 
लाकडे हवी असतील, तेवढी त्याने न्यावी, कोणताही मज्जाव 
करण्यात येणार नाही. आणि कोणालाही मज्जाव करता येणार 
नाही. सर्वांना त्या जंगलाचा दरवाजा उघडा आहे. याचा अर्थ 
सर्वांना समान संधी दिली. त्यानंतर काही वसाहतवाले असे 
सांगावयास लागले की, काय हा सगळा गोंधळ चालला आहे. 
ज्यांच्याकडे कुऱ्हाड होती त्यांनी लाकडे भरपूर तोडली आहेत. 
आमच्या कुऱ्हाडी नसल्याने आम्हांला या संधीचा फायदा घेता 
येत नाही. मग सर्वांना कुऱ्हाडी द्यावयाच्या असे ठरले. त्यानंतर 
दोन दिवसांनी लोक असे म्हणायला लागले की, ज्यांच्याजवळ 
वैलगाड्या होत्या त्यांनी वैलगाड्या नेल्या आणि गाडीभर 
लाकडे त्यात घातली, आणि घरी आणली. आम्हाला मात्र झाड 
तोडायचे, त्याची मोठी मोळी करायची, डोक्यावरून आणायची 
म्हणजे आम्हाला आमचा वाटा कमी मिळतो. मग समान 
संधीचा अर्थ काय? समान संधी याचा अर्थ महाभारतात 
सांगितला आहे. कुंती समान संधी आपल्या मुलांना देत असे. 
ती कशी, तर पांडव वनवासात भिक्षा मागून जेव्हा काही 
आणत, तेव्हा ती त्याचे दोन हिस्से करत असे. एक हिस्सा 
भिमाला खायला देत असे, आणि उरलेल्या अर्ध्या हिश्यामध्ये 
वाकीची सर्व मंडळी गुजराण करीत असत. तेव्हा समान संधी 
याचा अर्थ, दरवाजे सर्वाना उघडे असा असून शिक्षणाची जी 
उद्दिष्टे आहेत, तिथपर्यंत जाण्याची सर्वांची समान पात्रता. मग 
आत येणाऱ्या मुलांची पात्रता असमान असली तरीही समान 
करणे व त्या दृष्टीने प्रयत्न करणे हे आमचे निःसंशय कर्तव्य 
आहे. नाहीतर समान संधी यालाही अर्थ राहणार नाही. मग 
असं जर असेल तर, वर्गामध्ये ज्यांना फिजिक्सच्या विषयामध्ये 
रस नाही त्यांच्यासाठी मी अधिक वेळ दिला, आणि ज्यांना 
अधिक रस आहे, त्यांच्याकडे किंचित दुर्लक्ष केले, तर असे 
चित्र मला उभे करता येईल काय, की एक वर्षानंतर परीक्षेमध्ये 
वहुसंख्य मुलांना चांगले मार्क मिळालेले आहेत. आणि हे जे 
काय िठणाव! ॥19॥॥७॥॥॥॥ म्हणतात ते तसे न येता, 
पुष्कळशा मुलांना चांगले मार्क मिळालेले आहेत, असे दृश्य, 
अशी व्यवस्था मी करू शकतो का? तशी जर मी करणार असेन 
तर याचा अर्थ शिक्षणाची समान संधी मी उपलव्ध करून दिली, 
असा होऊशकेल. हे करता येईल का? हा प्रयोग आपल्याला 
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करता येईल. आणि या प्रयोगाचे जर निष्कर्ष मांडले तर घटक 
नियोजन, चाचण्या या विषयावर अधिकारवाणीने वोलण्याचा 
अधिकार आपल्याला संस्था व संघटना म्हणून प्राप्त होऊ 
शकेल. आणि हा अधिकार प्राप्त झाल्यानंतर मग वरपर्यंत 
आपला आवाज जाईल की नाही याची शंका वाळगण्याचे 
कारण नाही. हे मी स्वानुभवाने एक प्रकल्पाचे द्वारे आपल्याला 
थोडक्यात सांगतो. तो प्रकल्प असा की, आमच्याकडे एक 
शिक्षक आहेत, ते वी. एस्सी. वी. एड्‌. झालेले. शिक्षक, म्हणजे 
तुमच्यासारखेच एक शिक्षक. या शिक्षकांनी आमच्याकडे 
आल्यावर एक प्रकल्प असा हाती घेतला की, आपण सामान्य 
विज्ञान म्हणून जी काही विज्ञानाची पुस्तके लावलेली आहेत, 
त्या पुस्तकांची भापा सोपी आहे का अवघड आहे? तेव्हा मोठा 
असा प्रसंग आला की, भाषा सोपी किंवा अवघड याची 
मोजपट्टी कोणती? ही मोजपट्टी कशी काय तयार करायची? 
उदा., नको तिथं ४959४८ ७००९० आणणे. | ७८१ [लाह हे 
वाक्य १ ]लाला ४895 एगपीटा ७9 गाट असे लिहिले की 
संवोधाच्या दृष्टीने थोडा फरक पडतो. 

नको तिथे 1)०॥७॥८ ]८९७॥५४७ आहेत काय? 
उदा., पुढील विधान पहा. 'असे म्हणणे धारिष्ट्याचे होईल' 
असे विधान केले असता संवंधित विधान वक्त्याला करावयाचे 
आहे की नाही, याचा वोध होत नाही. आणि इंग्रजी भाषा येत 
असली तर अशा प्रकारे लिहावयाचा मोह फार होतो. 
उदाहरणार्थ, हे विधान पहा. '1॥८ 11101०2 ० 115 
शि 07९4110100 00०८५11181०0.' म्हणजे अमेरिकन भापेत 
त्याचे भाषातर असे होते की, ॥॥15 विला 15 गणाशॉ. 
अमेरिकन आपल्या स्पष्ट निवेदन शैलीमुळे पुढे गेले. आणि 
आपल्या शलजांश्ा 8 च्या आग्रहामुळे ब्रिटिश मागे 
पडले. 

मराठीमध्ये शास्त्रीय परिभाषा वनविताना 
संस्कृतोत्पत्न क्लिष्ट शब्द वापरण्यामुळे विद्यार्थ्यांना ती 
परिभाषा समजत नाही. मराठीमध्ये जर अशी परिभाषा तयार 
करावयाची असेल तर संस्कृतकडे वळून चालणार नाही. एकदा 
आपण सुवोध मराठी शब्द निवडला की त्या शव्दावरूनच 
आनुषंगिक शव्द वनविणे लाभदायक असते. उदा., उष्णता या 
शव्दापासून उष्णतामापक किंवा तापमापक हे शब्द ओघानेच 
येतात. तुम्ही तिसरीचे पुस्तक पहा, दातांचा उपयोग काय? तर 
घास तोडण्यासाठी होतो. पण घास तोडण्यासाठी होतो, हे 
गावंढळ वाटते. दातांचा उपयोग अन्न चर्वणासाठी होतो, असा 
वाक्यातील अर्थ म्हणून पुस्तकात लिहितो. पुस्तकात 
लिहिल्यानंतर मला शंका अशी येते, दुसऱ्या एका तज्ज्ञांनी जर 
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दातांचा तिसराच एखादा उपयोग सांगितला तर, तर कोर्टात 
माझ्यावर केस होत नाही. म्हणून मी असे वाक्‍य लिहितो को, 
दातांचा उपयोग प्रामुख्याने अन्नचर्वणासाठी होतो. यामध्ये 
प्रामुख्याने नुकसान विद्यार्थ्यांचे होते. कारण त्यांना एक तर ही 
भापा शिकावी लागते, आणि ही भाषा ज्याला आपण वहुजन 
समाज म्हणतो, ज्यांच्यासाठी आपण दरवाजे खुले केले त्यांना 
ही भाषा अपरिचित आहे. शिक्षक वर्गामध्ये प्रश्न विचारतात, 
“आपण कशासाठी अन्न खातो?' अन्न ही कल्पना अमूर्त आहे. 
मला भाकरी समजते, मला भात समजतो, मला पेज समजते, 
ताक, दूध समजते. अन्न म्हणजे काय मुलांना समजू शकत 
नाही. मोटार, वैलगाडी, सायकल, रिक्षा कळते. रहदारी हा 
अमूर्त शव्द आहे. हा कळायला जरा अवघड वाटतो. 
आपण कशासाठी अन्न खातो? मुलं सांगतात की, 
भूक लागली म्हणजे खावंसं वाटतं. खाल्लं नाही तर 
मरगळल्यासारखं होतं. आणि आई रागवते म्हणून खातो. 
पोटात कससं होतं म्हणून खाल्ल्यावर वरं वाटतं. ही सगळी 
उत्तरं, ठीक आहेत. ही उत्तरे इन्स्पेक्शन चालू असेल तर वरं, 
ठीक आहे. परंपरेने ज्याच्या घरामध्ये शिक्षण अनेक पिढ्या 
चालत आलेले आहे असा एक मुलगा उभा राहतो, त्याच्या 
आईने किंवा वडिलांनी हा धडा आदल्या दिवशी घेतलेला 
असतो, आणि ते मूल सांगते-की अन्न कशासाठी, तर शरीराची 
झीज भरून काढण्यासाठी आणि नवीन पेशी निर्माण 
करण्यासाठी अन्न ग्रहणाची आवश्यकता असते. आणि हे उत्तर 
आपण वरोवर म्हणून सांगतो. इतरांच्या उत्तरात काय चुकले? 
वाकीच्या उत्तरांत चुकले हे की, ती उत्तरे अपेक्षित नव्हती, 
आणि आपली अपेक्षा काय? की, हे पुस्तक ज्या भापेमध्ये 
लिहिलेले आहे त्या भापेत विद्यार्थ्यांनी वोलावे. ही अपेक्षा जर 
आपण वदलली, तर आपल्याला असे दिसून येईल की, 
पुस्तकाची ही भापा वदलायला पाहिजे. तर आमच्या या शिक्षक 
सहकाऱ्यांनी ५ वी, ६वी, ७ वीचे काही उतारे हे वेगळ्या साध्या 
भाषेमध्ये लिहून काढावेत. 'दृष्टोत्पत्तीस येते' असे लिहिले होते 
तेथे साधे 'दिसते' असे लिहावे. त्याच्या चाचण्या 
महाराष्ट्रातल्या चार जिल्ह्यांमध्ये घेतल्या तेव्हा दोन गोष्टी 
आढळून आल्या. एक गोप्ट अशी आढळून आली की, वहुसंख्य 
मुलांना भरपूर मार्क मिळतात व संवोध कळण्यास काहीही 
अडचण येत नाही. ही ९1५८ तुम्ही वघाल तर किती मुलांना 
किती मार्क मिळाले, तर ६० च्या वर गुण घेणाऱ्यांची संख्या 
दुप्पट, अडीचपट हा एक निप्कर्प. दुसरा निप्कर्प असा की, 
काही ०0]०५॥४८ प्रश्न विचारले जातात. त्यात काही मुले धूर्त 
असतात. वुद्धिमान मुले जशी असतात ना तशी अलिकडे धूर्त 
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मुले पण असतात. प्रश्न विचारला की त्यातला एखादा शब्द 
वघतात, तो उताऱ्यामध्ये दिलेल्या वाक्यात आलेला आहे. ते 
वाक्‍य काढून उत्तर म्हणून ठेवून देतात. आता काय करणार? 
दोना पैकी शून्य मार्क देता येत नाही. कारण संशयाचा फायदा 
मुलांना दिला पाहिजे. एक तरी मार्क हा द्यावाच लागतो. मग 
आमची 1२8120 कमी होते. दोन देववत नाहीत, कारण त्यांनी 
ठोकून दिलेले असते. अशा रीतीने त्या सगळ्या मूल्यमापनाचा 
विचका होता. म्युनिसिपालिटीमध्ये प्रयोग करीत असताना, 
एकदा चूक झाली. छपाईची चूक अशी झाली को, 'प्रकाश 
सरळ रेपेत जातो' असे विधान करावयाचे होते. त्याऐवजी 
“प्रकाश सरळ रेपेत का जातो?' असा प्रश्न विचारला गेला. 
प्रकाश सरळ रेपेत जात नाही तर प्रकाश ज्या रेपेत जातो 
त्याला आपण सरळ रेपा म्हणतो हे उत्तर देणारा मुलगा 
मध्यमवर्गातला, चांगल्या सुशिक्षित घरातला मुलगा होता. 
मुंवईच्या कॉर्पोरेशनमध्ये शिकणारी वहुसंख्य मुले ही रत्नागिरी 
जिल्ह्यातील आहेत. आणि त्यातल्या काही मुलांनी असे उत्तर 
लिहिलेले होते. पाच सहा मुले अशी निघाली आणि मुंवई हे 
शहर तसे फार मोठे आहे. म्हणजे वोरिवली पासून 
कुलाव्यापर्यंत. त्यांनी कोणी कॉपी केली असेल असे मी म्हणू 
शकत नाही. कारण वोरिवलीचा मुलगा हा काही 
भायखळ्याच्या मुलाचे वघून लिहू शकत नाही. एक उत्तर असे 
होते की, प्रकाश हा वेगाने जातो म्हणून तर तो सरळ जातो. 
जेव्हा वैल रस्त्याने डुलत डुलत चालतो, तेव्हा तो नागमोडी 
किंवा कसाही चालतो . तो जेव्हा अंगावर धावून येतो, तेव्हा तो 
सरळ रेपेत जातो. अनुभवाने निघालेली विद्यार्थ्यांच्या तोंडची ही 
्त्तरे आहेत * तर आपण जर ही भाषा सोपी केली, तर तितका 
विद्यार्थ्याच्या आकलनशकतीत फरक पडू शकतो. हा निप्कर्प 
शासनाला दिल्यानंतर शासनाने महाराष्ट्र शासनाची पुस्तके 
सोप्या भाषेत लिहून त्याची पाचहजारांची आवृत्ती काढून त्यांचे 
माठ्या प्रमाणावर 1९5॥८ करण्याची आम्हाला लेखी 
परवानगी दिली. एवढेच नव्हे तर, शासनाने असे केले की, 
भापाखेरीज दुसरा काहीही वदल त्या प्रयोगासाठी करावयाचा 
नसल्यामुळे चित्रे वगैरे जशीच्या तशी राहिली. म्हणून 
पाठ्यपुस्तक मंडळाने अडगळीत हरवलेले व्लॉक्स्‌ हुडकून 
काढून आम्हांला दिले. तेव्हा शासन म्हणजे जिथे कोणाचा 
पापात काणाच्या पायात नाही, कितीही शंख करा कोणीही 
ऐकत नाही असा आमचा अनुभव नाही. जर आपण आपले 
संशोधनाच्या आधारावर केलेले काही निप्कर्प तिथे देऊ 
शकलो, तर शासनाचा पूर्ण पाठिंवा मिळू शकतो. 
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शिक्षकांनी स्वतः बदलावयास हवे 
ग० पि० मनूरकर 


विनोबाजी म्हणतात, आपले शिक्षण वर्तुळाकार 
फिरत आहे. वर्तुळाकार फिरणाऱ्याला मुक्कामाची जागा नसते. 
अथवा तो वसतो तिथंच ती असते. या वर्तुळाकार फेऱ्यात आज 
शिक्षकाच्या जवळच्या बऱ्याच गोष्टी गहाळ झाल्या आहेत. 
म्हणून तो 'आहे...नाही' च्या चक्रात सापडला आहे. 

वाव आहे पण सराव नाही. 

ठाव आहे पण धाव नाही; 

व्यसन आहे पण व्यासंग नाही; 

चरित्र आहे पण चारित्र्य नाही; 

सृष्टी आहे पण दृष्टी नाही; 

शक्‍ती आहे पण भक्ती नाही; 

अनुदान आहे पण ज्ञानदान नाही; 

दर्शन आहे पण मार्गदर्शन नाही; 

गर्दी आहे पण रांग नाही; 

संधी आहे पण सांधा नाही; 

असा सारा वांधा होऊन वसलाय. या अवस्थेतून 
शिक्षकाला वाहेर पडायचं आहे. पडावं लागेल. यासाठी 
शिक्षकानं स्वतःला वदलायला हवं. काही गुण आत्मसात 
करायला हवेत. कि | 

१, अध्ययन व अध्यापन : मुलांचं अध्ययन 
परिणामकारक होण्यासाठी शिक्षकाचं अध्यापन प्रभावी झालं 
पाहिजे. अध्ययनक्रियेला चालना देऊन तिच्यात गतिमानता 
आणण्याचं काम अध्यापनाचं. अध्ययन व' अध्यापन या 
दोहोमध्ये अध्ययन अधिक महत्त्वाचे मानले जाते. मी माझा 
विषय शिकविला. माझे कर्तव्य मी केले. विद्यार्थ्यांना येत नाही 
त्याला मी काय करू? असं शिक्षकाला म्हणता येणार नाही. 

अध्यापनाची परिणामकारकता विद्यार्थ्याच्या अध्य- 

यनाच्या संदर्भात ठरविली गेली पाहिजे असे शिक्षण शास्त्रज्ञ 


सांगतात. 


50८०818009 ॥॥०॥॥॥॥५॥॥५॥५) 


ळ०्णा ॉ&ल४819०॥॥॥७ असं मर्सेल हा शिक्षण शास्त्रज्ञ 
म्हणतो. सध्या वर्गाच्या अध्ययन-अध्यापनात सर्वच विषयात 
॥ला५8 - १०9४8 चा खेळ चालू आहे, शिक्षक त 
विद्यार्थी श्रोता असं चालू आहे. विद्यार्थ्यांना ऑक्टिव्ह वल 
अध्यापनाचं खरं कार्य आहे. पण इथंही उलटंच घडत आहे. 


अध्ययन मुकं आणि निर्जीव; अध्यापन वाचाळ आणि रटाळ. 
आजचं अध्यापन म्हणजे आंधळ्याचं दळण! 

२. कडून ..... कडे : शिक्षण शास्त्रज्ञांनी 
अध्यापनाची काही महत्त्वाची सूत्रं सांगितली आहेत. 
ज्ञाताकडून अज्ञाताकडे, सोप्याकडून कठिणाकडे, पूर्णाकडून 
अपूर्णाकडे, विशिष्टाकडून सामान्याकडे इ. इ... या सूत्रांप्रमाणे 
शिकवा अथवा दुसरे सूत्र वापरा. या कडून...कडे मध्ये अडकून 
पडून विद्यार्थ्यांची कड लागू नये एवढंच शिक्षकानं पहावं. 

हे कडून .... कडे 

जिथे आपोआप घडे 

तिथे विद्यार्थ्यांचे मन जडे 

असं असायला हवं. असं घडायला हवं. तंत्र 
कोणतंही वापरलं तरी चालेल; परंतु शिक्षकानं मंत्र मात्र सोडता 
कामा नये. या तंत्रा-मंत्राची वांधणी संत्र्याच्या फोडीप्रमाणे 
असावी. 

३. व्यसन- व्यासंग: शिक्षकानं व्यासंगी असावं, 
व्यसनी नसावं. व्यसनानं शिक्षका दुवळा वनतो. व्यासंगानं तो 
शक्तिमान वनतो. व्यसनानं शरीराची पाजगत होते, तर 
व्यासंगानं मनाची मशागत होते. व्यसनानं माणूस शून्यावर 
येतो, तर व्यासंगानं तो शून्यातून स्वर्ग निर्माण करतो. व्यसनानं 
शिक्षक मास्तर बनतो, तर व्यासंगानं तो आचार्य वनतो. असा 
महिमा आहे व्यासंगाचा. व्यासंगानं विषयाचे अनेक अंगांनी 
दर्शन घडवता येतं. व्यासंग हे विषयाला पैलू पाडणारं शस्त्र 
आहे. व्यासंगानं विषयात ताजेपणा येतो. हा ताजेपणा 
टिकविण्यासाठी शिक्षकाला नेहमीच विद्यार्थी म्हणून राहावं 
लागतं. पेशा शिक्षकाचा पण वृत्ती विद्यार्थ्याची हे शिक्षकाचं व्रत 
असायला हवं. 

४. आचार- विचार : आचार-विचाराचं नातं 
चिखला-पाण्याचं असावं. विचार वेगळे, आचार वेगळे असं 
वेगळेपण विद्यार्थ्याना दिसू नये. शिक्षक सांगतात एक, करतात 
दुसरंच अशी तफावत असू नये. त्याचा विद्यार्थ्याच्या मनावर 
विपरीत परिणाम होतो. म्हणून शिक्षकांचे विचार सर्वस्पर्शी 
असावेत; आचार सत्वदर्शी असावेत. वोले तैसा चाले.... ही 
संतवाणी शिक्षकाच्या अंगळवणी पडावी. 

५. श्रद्धा व संस्कार : चांगल्या संस्कारातून श्रद्धा 


अ क. र 


-ऐओर्ओ आऊ न, 
"करगधूर चिऊ) 
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निर्माण होतात. चांगल्याविषयी श्रद्धा निर्माण करणे ही 
मानवतेची पूजा आहे. संस्काराशिवाय माणूसपण येत नाही. 
कोवळ्या मनावर सुसंस्कार केले तर चांगले नागरिक तयार 
होतात. महाभारतातला कर्ण म्हणतो, 

'सुसंस्काराच्या संघातांनी सामान्याचा असामान्य 
होतो, उलट कुसंस्कारांच्या कर्दमात कमलपुष्पाच्या 
पाकळ्यांचही घृणामय शेवाळ होतं.' | 

एकाने म्हटलंय, 'कुणी कसं दिसावं यापेक्षा कसं 
असावं याला महत्त्व आहे. हे शक्‍य नसेल तर जास्तीत जास्त 
कसं नसावं याला तर नक्कीच महत्त्व आहे.' , 

संस्कार ही सांगून करण्यासारखी गोष्ट नाही. ते 
होत असतात. शिक्षकाच्या वोलण्यातून वागण्यातून, त्याच्या 
व्यक्तिमत्वातून संस्कार मुलांमध्ये संक्रमित होत असतात. 'मी 
संस्कार करीत आहे, वाजवा हो वाजवा!' असे ओरडून 
सांगण्याची आवश्यकता नाही. एक उदाहरण देतो. 

एक मुलगा शाळेच्या वार्षिक परीक्षेत पहिल्या पाच 
क्रमांकात आला आणि आनंदाने दादांना (पू.पांडुरंगशास्त्री 
आठवले) पुष्पहार अर्पण करायला गेला. दादा बशी त्याला 
म्हणाले, “परीक्षेच्या दिवसात तुझ्यावरोबवर कोण होतं? तुला 
वेळेवर जेवण देणं, तुझी शाळेची तयारी करून देणं हे कोण 
करीत असे?” मुलगा उत्तरला, “माझी आई हे सगळं 
करायची.” यावर दादा म्हणाले, “मग हा हारही आईलाच 
घाल बेटा. आधी तिच्या पाया पड.” संस्कार असे होतात. 

६. घडवणे-विघडवणे : शिक्षकाचं काम 
घडवण्याचं आहे. बिघडवणारे खूप आहेत. घडवण्यास त्रास 
होतो हे सत्य स्वीकारूनच शिक्षकाने हे काम निष्ठेनं केलं 
पाहिजे. 'तोडणं सोपं; जोडणं अवघड' हे त्रिकालाबाधित सत्य 
आहे म्हणून शिक्षकाने कष्टाला न घावरता हे घडवण्याचं काम 
केलं पाहिजे. घडवणाऱ्यांनी घडवीत जावे, विघडवणाऱ्यांनी 
घडवणाऱ्यांकडे वघून एकवार लज्जित व्हावे' या उक्तीचा 
प्रत्यय येईल. 

७. समता-विषमता : देशात समतेचा नारा आहे. 
विषमतेचा झरा आहे. समता नावाला, विषमता गावाला अशी 
अवस्था आहे. ही विषमता टिकून राहील अशी व्यवस्थाही 
आहे. अशी ही विषमता विष ओकत आहे. शिक्षकांनी या 
आगीत तेल ओतू नये. 

८. सत्य-असत्य : शिक्षकांनी विद्यार्थ्यांना सत्य 
द्यावे. असत्याला आश्रय देऊ नये. सत्य हे सर्वश्रेष्ठ मूल्य 
आहे. शिक्षकांनी विद्यार्थ्यांना सत्याचे प्रयोग शिकवावेत. 
असत्याला धुमाकूळ घालण्यासाठी राजकारणाचे रान मोकळे 
आहे. 


९. वापरणे-वापरू देणे : शिक्षकांनी चांगल्या 


“नक्‍्थारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


गोष्टी वापराव्यात. स्वतःला वापरू देऊ नये. स्वतःचा वापर 
करू देणं ही गुलामगिरी आहे. सुरेश भट म्हणतात, 

हा ठोकरून गेला, तो वापरून गेला, 

जो भेटला मला, तो वांधा करू गेला । 

१०. धर्म-अधर्म : शिक्षक धार्मिक असावा. पण 
धार्मिकता वेगळी असावी. दुसऱ्याच्या सुखाची चिंता वाहिली 
की आपण धार्मिक होतो. कारण दुसऱ्याच्या सुखाच्या 
विचारातूनच धर्माचा जन्म झाला. दुसऱ्याचे सुख हिरावून 
घेऊन स्वार्थ साधला की अधर्म होतो. शिक्षकाला जात नसते. 
शिक्षण हाच त्याचा धर्म होय. 


शिक्षकाचे व्यक्तिमत्त्व 

वर॒ सांगितलेल्या सर्व गोष्टी आचरणात 
आणण्यासाठी शिक्षकाचे व्यक्तिमत्त्व आदरणीय असावे. 
“शिक्षक हा विद्यार्थ्यापुढे आदर्श स्वरूपात उभा असतो. 
पुष्कळदा आई-वडिलांपेक्षाही शिक्षकाच्या व्यक्तिमत्त्वाचा 
परिणाम विद्यार्थ्यावर अधिक होतो. म्हणून शिक्षकाचे चारित्र्य 
शुद्ध व निष्कलंक असावे.” 

“चारित्र्य विकस म्हणजे शिक्षण' असं गांधीजी 
म्हणत. वहिणावाईंनी चारित्र्य संवर्धनावर अधिक भर दिला 
आहे. त्या म्हणतात, 

“जग जग माझ्या जिवा, असं जगणं तोलाचं 

उंच आकाशाएवढं, धरित्रीच्या रं मोलाचं ।” 

शिक्षक हा सागरासारखा दाता असावा. त्याने 
शिक्षणाचे दांन उदार हस्ते द्यावे. विद्यादान देताना त्याने हात 
आखडता घेऊ नये. नसता, 'आखडला दानाला, त्याले हात 
म्हणू नये' हा वहिणावाईंचा आरोप त्यांच्यावर येईल. म्हणून जे 
द्यायचे ते शिक्षकाने सर्वसमर्पण भावनेने द्यावे. ५॥1811 ५७, 
। 9४७ 0॥ अशा वृत्तीनं विद्येचं दान द्यावं. विद्यादानातील 
अपूर्वता ही की, दिल्याने ती वाढते, शिलकीत ठेवली तर 
नाहीशी होते. वृंद कवीने म्हटले आहे, 

५ सरस्वती के भण्डार की वडी अपुरव वात, 

ज्या खर्चे त्यो त्यो वढे, विनखर्चे घटी जात । ।” 

स्वतः शिकायचं आणि विद्यार्थ्यांना भरभरून 
शिकवायचं हे शिक्षणाचं सारमर्म आहे. म्हणूनच शिक्षकाला 
स्वतःची ।0811॥/ असावी. ' ॥॥/॥९-॥)/॥11895098' हीच 
त्याची खरी ।081॥1/ आहे. धन्यवाद! 


('शिक्षण संवर्धन' जुलै-ऑगस्ट २००४ 
मराठवाडा मुख्याध्यापक संघाचे मुखपत्र) 
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महाराष्ट्र विवेक वाहिनी : स्वरूप व कार्य 


नरेंद्र दाभोलकर 


लातूर येथे तीन वर्षापूर्वी महाराष्ट्रातील शिक्षण 
क्षेत्राची वैज्ञानिक जाणिवा कृती परिषद झाली. त्याला उत्तम 
उपस्थिती होती. या परिषदेत महाराष्ट्रातील विवेक वाहिनी हे 
संघटन चालू करण्याचा निर्णय झाला. विवेकी विचाराच्या 
आधारे स्वतःचा विकास करू इच्छिणाऱ्या व स्वतःला आणि 
समाजाला वदलू इच्छिणाऱ्या विद्यार्थी व प्राध्यापकांचे हे संघटन 
असावे अशी त्यामागील धारणा होती. त्यानंतर पुढे वर्षाभरात 
मी नंदुरवार ते सिंधुदुर्ग अशा महाराष्ट्रातील सुमारे वीस 
जिल्ह्यातील ऐंशी महाविद्यालयात या बावत विद्यार्थी 
प्राध्यापकांसमोर भाषणे दिली. भाषणात मी मांडत असलेला 
मुद्दा पुढीलप्रमाणे असे. - माणूस हा संपूर्ण सृष्टीत असा एकच 
प्राणी आहे की ज्याला विकसित वुद्धी लाभली आहे. ही बुद्धी 
अचूकपणे कशी वापरावी याची पद्धत म्हणजे वैज्ञानिक 
दृष्टिकोण. याचाच अर्थ प्रत्येक घटनेमागील कार्यकारणभाव 
तपासणे. प्रत्येक कार्यामागे ते कार्य भौतिक असो वा सामाजिक 
त्याला कारण असतेच व मानवी बुद्धीस ते समजू शकते. हे 
समजल्याने माणसाला नवीन जीवन दृष्टी लाभली तर स्वत:चे 
आयुष्य नियतीच्या हाती नसून कार्यकारणभाव समजावून 
घेऊन आपण ते स्वतः कर्तृत्वाने घडवू शकतो, असा 
आत्मविश्वास मिळतो. मानवी इतिहासात ही फार महत्त्वाची 
वाव आहे. म्हणूनच भारतीय घटनेत तसेच शिक्षणात वैज्ञानिक 
दृष्टीकोण महत्त्वाचा व नागरिकाचे कर्तव्य असे मानले आहे. 
य़ा विचार पद्धतीतून माणूस चांगले काय? बाईट काय? या 
मूल्यांचा निर्णय घेऊ शकतो. विवेक म्हणजे मूल्यविचार 
लाभलेला वैज्ञानिक दृष्टिकोण. मानवाच्या इतिहासात आता- 
पर्यंत मूल्य देण्याची कामगिरी धर्मावर होती. ती स्वतःच्या 
सदसदविवेकबुद्धीने विवेकी माणूस स्वतःच्या खांद्यावर घेतो. 
विवेकी व्यक्‍तीला समाज नीतिमान करण्यात र्ची आहे. तो 
स्वतः विवेकाच्या सहाय्याने हे काम करतो. परंतु कोणी 
धर्माच्या नावाने हे करत असल्यास त्यावावत आवर बाळगतो 
मांडणी रथी जीवनाशी संबंधीत 

या वैचारिक मांडणी सोवतच विद्या 


असलेल्या हुंडा, जात, धर्म, श्रमाची प्रतिष्ठा, स्त्री पुरूष 
विषमता या वावी पण चर्चेत आणल्या जात असत. 

विवेक वाहिनीचे सभासद होण्यासाठी असलेले 
निकष वेगळे आहेत. १) रोज अर्धा तास व्यायाम करणे. २) 
वा. ले. चि. - वा - वाचन, ले - लेखन, चि - चिंतन. याचा अर्थ 
रोज तीन मिनिटे कसदार ललित अथवा वैचारिक 
वाचावयाचेच. त्यावर पाच मिनिटे चिंतन करावयाचे आणि 
आठवड्यातून एकदा जे वाचले व ज्यावर चिंतन केले त्यावर 
काही ना काही लेखन करावयाचे. ३) वर्षातून खादीचा एक 
पोषाख विकत घ्यावयाचा. ४) निर्व्यसनी रहावयाचे. 

भाषणाच्या प्रभावाखाली उपस्थितांपैकी दहा टक्के 
विद्यार्थी तरी तसेच दोन-तीन प्राध्यापकही पुढील विवेक 
वाहिनी स्थापना वैठकीसाठी थांबत. मात्र या स्वरूपाच्या चालू 
झालेल्या केंद्रात पुरेसे सातत्य राहिले नाही. दुसरे वर्षी विवेक 
वाहिनीचे पहिले अधिवेशन अहमदनगर जि. लातूर येथे झाले. 
त्याला सुमारे चाळीस महाविद्यालयातून प्राध्यापक व विद्यार्थी 
उपस्थित होते. मागील वर्षी मोहोळ येथे विवेक जागर कृति 
परिषद झाली त्यालाही साधारण एवढीच उपस्थिती होती. 
मागील वर्षी महाराष्ट्राच्या पंचवीस जिल्ह्यात विवेक वाहिनी 
साठी विद्यार्थी - प्राध्यापकांची शिबिरे घेण्यात आली. त्या 
शिविराला सुमारे दोनशे महाविद्यालयातील प्राध्यापक त्या त्या 
ठिकाणी आले. मात्र त्याचा फायदा संघटना वाढीसाठी झाला 
नाही. 

यावर्षीच्या मे महिन्यात पुणे येथे विवेकवाहिनीसाठी 
कार्य करू इच्छिणाऱ्या सुमारे दहा जिल्ह्यातील तीस 
प्राध्यापकांचे शिबीर झाले. या सर्वांनी उत्साहाने आपापल्या 
जिल्ह्यात विवेकवाहिनीची काही अधिक केंद्रे स्वप्रयत्नातून 
उभारण्याचे ठरवले आहे. या दिवाळीपर्यंत याबाबतच्या 
कार्यवाहीची कल्पना येईल. 

विवेक वाहिनीची उपयुक्तता लक्षात घेऊन तीन 
वर्षापूर्वी त्यावेळचे उच्च शिक्षणाचे मंत्री दिलीप वळसे-पाटील 
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यांनी या उपक्रमास अनुकूलता दर्शविली. मागील वर्षी उच्च 
शिक्षणाचे मंत्री लक्ष्मणराव ढोवळे यांनी संचालकामार्फत एक 
परिपत्रक काढले. त्याद्वारे विवेक वाहिनीच्या उपक्रमात 
सहभागी होणा-या प्राध्यापकास तीन दिवसाची कार्य रजा 
वर्षभरात मिळण्याची शक्‍यता निर्माण झाली. यावर्षी या 
कामाला अधिक नेमके रूप देण्यासाठी पहिल्या सत्रातच 
महाविद्यालयातील इच्छुक प्राध्यापकांची दोन दिवसांची शिविरे 
घेण्याचे ठरवण्यात आले होते. यावावत उत्तर महाराष्ट्र 
विद्यापीठाचे कुलगुरू आर. एस. माळी यांनी विद्यापीठामार्फत 
दोन दिवसाचे हे शिवीर घेतले. निवास, प्रवास, भोजन ही 
प्राध्यापकांची व्यवस्था विद्यापीठाने केली. विद्यापीठाने एकूण 
अड्ठावन्न महाविद्यालयांना पत्रे पाठवली. असे असूनही वत्तीस 
महाविद्यालयांचे प्राध्यापक आले. मात्र या सर्वांनी आपापल्या 
महाविद्यालयात विवेक वाहिनीचे कार्य चालू करण्याचे 
स्वयंस्फूर्तीने मान्य केले. याच स्वरूपाची शिविरे अन्य 
विद्यापीठांनी घ्यावीत असा प्रयत्न चालू आहे. 
विवेक वाहिनीच्या शिविरात वैज्ञानिक दृष्टिकोण, 
विवेकवाद, व्यक्तिमत्त्व विकास, व्यसनमुक्ती, सामाजिक न्याय 
व राखीव जागा, धर्मनिरपेक्षता विचार व व्यवहार एवढे विषय 
तरी घेतले जातातच. चमत्काराची प्रात्यक्षिके दाखवून ते 
शिकवले जातात. प्रश्‍नोत्तरे होतात. संघटना बांधणी व काही 
उपक्रम याची चर्चा होते. उपक्रम करताना अन्य संघटना जो 
उपक्रम करतात ते उपक्रम टाळून विवेकी विचारासाठी उपयुक्‍त 
ठरणारे व तरूणांना आकर्षित करणारे उपक्रम करावेत अशी 
कल्पना असते. अशा उपक्रमांची यादी केंद्रांना दिलेली असते. 
त्यांच्या इच्छेनुसार ते यामध्ये भरही घालू शकतात. या सर्व 
कामासाठी आज कोणतीही आर्थिक तरतूद नाही. छोट्या 
छोट्या पावत्या फाडून पैसे गोळा करावयाचे नाहीत असा 
निर्णय आहे. स्वतःचे सहभाग शुल्क, प्रायोजक, स्वयं अध्ययन, 
वैज्ञानिक जाणिवा प्रकल्पाद्वारे निधी गोळा करणे असे पर्याय 
देण्यात आले आहेत. 
विवेक वाहिनी हा मूल्य परिवर्तनाचा कृतिशील 
संवाद. विद्यार्थी प्राध्यापकांशी साधण्याचा उपक्रम आहे. अनुभव 
असा येतो की हिंदु - मुस्लिम प्रश्‍नांचे आकलन, धर्मनिरपेक्षता, 
राखीव जागा, यासारख्या महत्त्वाच्या व संवेदनशील विषयावर 
प्राध्यापकांना माहिती नाही. अनेक गैरसमज आहेत. ते 
वर्षानुवर्षे तसेच आहेत. त्यावावत कोणतेही प्रवोधन झालेले 


“नवभारत” शिक्षण आणि समाजपरिवर्तन विशेषांक 


नाही. वहुसंख्य प्राध्यापकांची ही स्थिती असेल तर विद्यार्थ्याच्या 
वाबत न वोललेले बरे. अशा वेळी दर आठवड्याला विवेक 
वाहिनीच्या साप्ताहिक वैठकीत काही ना काही वैचारिक 
विषयावर चर्चा होणे, विद्यार्थ्यानी नियमितपणे काही वाचणे या 
गोष्टींचे महत्त्व अधिकच जाणवते. तसेच ही रचना अस्तित्वात 
असूनही एकूण वैचारिक आळस लक्षात घेता उपक्रमांच्या द्वारे 
विद्यार्थ्याचा उत्साह टिकवणे आणि त्यामधूनच प्रकट - 
अप्रकटपणे त्यांच्यातील मूल्य विचाराला चालना देणे उपयुक्‍त 
ठरणारे आहे. विवेक वाहिनीच्या अनेक केंद्रांमध्ये विद्यार्थींनींचा 
सहभाग अधिक जाणवतो याचे कारण आजही मनमोकळी 
वैचारिक चर्चा व कृतीतील सहभाग याववतची त्यांची भूक 
अधिक आहे असा लावता येईल. शिक्षणाचे उद्दिष्टच 
विचाराच्या आधारे प्रत्यक्ष वर्तन वदल हे आहे. हा वदल 
कोणत्या दिशेने व्हावा याचे सुस्पष्ट मार्गदर्शन संविधानाने केले 
आहे. खरे तर विवेकवाहिनी जो परिणाम साधू इच्छिते तो 
अधिक प्रभावीपणे महाविद्यालयीन प्राध्यापक सहजपणे साधू 
शकतात. मात्र हे प्रत्यक्षात घडताना दिसत नाही. विवेक 
वाहिनीचे कार्य अजून पाच वर्पे योग्यप्रकारे चालल्यास 
यावावतचा एक कृति-आराखडा मिळण्याची शक्‍यता निर्माण 
होऊ शकेल. 


*१*९* 


भारत वैफल्याच्या वाटेनं आज अराजकाच्या 
उंबरठ्यावर येऊन पोहोचला आहे. 

अशा वेळी सर्व प्रश्‍नांचा वस्तुनिष्ठ दृष्टीने 
सांगोपांग अभ्यास करून समाजाला निर्लेप वृत्तीने मार्गदर्शन 
करण्याचे आपले व्रत शिक्षकांनी पुन्हा एकदा ओळखायला हवे 
व नैष्ठिकतेने पाळायला हवे; पाठ्यक्रमाच्या कुंपणावाहेर 
आपली खरी शाळा आहे. आपल्या वौद्धिक नेतृत्वाची तिथे 
खरी गरज आहे. विधिज्ञ, न्यायाधीश, पत्रकार व साहित्यिक 
हेही व्यापक अर्थाने लोकशिक्षकच आहेत. अनाथ समाजाला 
विश्वासार्ह वाटणारे वैचारिक नेतृत्वच स्वार्थांध बनून आत्ममग्न 


झाले तर भविष्यकाळ कुणाच्या बळावर या वरबटलेल्या 
जगामध्ये आपली कोवळी पावले टाकायला धजावेल ? 


- राम शेवाळकर (२००३) 


केल्याने होत आहे रे 


समरेंद्र - उल्का - मिलिंद 


*९10॥ 9०पा र्ला, 5०९! 0 5/8९॥' हे 
आपल्या स्पर्धा परीक्षा केंद्राचे ब्रौद. व्यक्ती विकसनाची 
वाटचाल आपण या त्ररिसूत्रीमध्ये गृहीत धरलेली आहे. 
अधिकारी होणं हे स्पर्धा परीक्षेचं एक प्राथमिक फलित. पण 
अधिकारी झाल्यानंतर 'कार्यकर्ता अधिकारी' होणं, 'प्रशासन 
स्वच्छ आणि लोकाभिमुख असावे' या ध्येयाला जागणं हे खऱ्या 
अर्थानं आपल्या केंद्राचं ध्येय, आपल्या अधिकाऱ्यांचं ध्येय. 

पण यंत्रणेमध्ये गेल्यावर या ध्येयाला जागताना, 
उपासना मंदिरात घेतलेल्या शपथेला आठवताना कितीतरी 
प्रसंग येतात, येऊ शकतात. प्रशासनाची बिनचेहऱ्याची यंत्रणा, 
काम करताना येणारे ताणतणाव. गांधीर्जीच्या भाषेत 1851 
॥)8॥' पर्यंत पोहचणं आणि विकास पोहचवणं. सामाजिक 
न्यायाचे बदलते आयाम, जागतिकीकरण, आपल्या कुटुंबातील 
ताणतणाव, वैयक्तिक जीवनातील आशा-निराशेचे उन्हाळे- 
पावसाळे... आणि असं बरंच काही संमिश्र स्वरूपातलं 
आयुष्य. न 

या कमालीच्या गुंतागुंतीच्या, वेग असणाऱ्या 
आपल्या जीवनाचं उद्दिष्ट, 1९७७01 ७81९. नेमकं 
काय? प्रशासन, पत्रकारिता, राजकारण किंवा आगामी ॥ 
तलंही आपली '॥॥1$501' म्हणून, ज्या विचारांची आपण 
बांधिलकी स्वीकारतो तो वारसा म्हणून, आपली मुळं 
शोधण्याचा प्रयत्न म्हणून आपण काही करतोय का? स्वतःकडं 
पाहण्याची, समाजाकडं पाहण्याची 'दृष्टी' घेऊन नवं आत्मभान 
घेऊन आपण सज्ज होतोय का? 

या सगळ्या पार्श्वभूमीवर इथं आम्ही एक उपक्रम 
करत आहोत. पहिल्या दोन सत्रांमध्ये आपण घेतलेल्या शपथेचा 
किंवा जी वैचारिक बांधिलकी आपण मानतो, त्या 
बांधिलकीचा, वारशाचा शोध घेणं, त्यावर चर्चा घडवून 
आणणं, करणं. त्यानंतर स्वतःचं 1155101 ७१९1९ 
तयार करण्यासाठी एकमेकांना सहाय्य करणं. आपले आदर्श, 
आपली ध्येयं, त्याच्यासाठी निवडलेले मार्ग, साधनं, त्यांच्यावर 
सखोल विचार, त्या विचारांना छोट्या कृतींची जोड देणं 


याविषयी विचार झाला. 

तिसऱ्या सत्रामध्ये ज्यांनी खऱ्या अर्थाने समृद्ध 
आणि आनंदी जीवन जगलं, अशी व्यक्तिमत्त्व आजही आहेत, 
त्यांच्याशी हितगुज. काही शिकणं, संघर्षाचे त्यांचे अनुभव 
ऐकणं. त्या समृद्ध जीवनाशी मैत्री. चिरंतन मानवी मूल्यांशी, 
आनंद वाटा, प्रकाश वाटांशी मैत्री. 

चौथ्या सत्रामध्ये प्रशासनातील अनुभव ऐकणं, 
प्रशासकीय अधिकाऱ्यांशी, पत्रकारांशी निर्विवाद कर्तृत्व 
असणाऱ्या '5/$&॥1]' मधील लोकांशी संवाद, गप्पा, 
देवणघेवाण. 

अंतिम टप्प्यामध्ये 'आधुनिक तीर्थक्षेत्रां'ना 
भेटीगाठी. राळेगणसिद्धी, हिवरे बाजार, आनंदवन, हेमलकसा, 
शोधग्राम आणि अशी कित्येक महाराष्ट्रातील आधुनिक तीर्थ. 
जिथं सावळा विठू कमरेवर हात ठेवून उभा नाही, तर या 
जीवनयात्रींच्या घामातून, कामातून सर्वत्र नांदतोय आनंद. त्या 
विठोबाची वारी आणि दर्शन... त्यावर कदाचित अभ्यास 
प्रकल्प. 

हा छोटासा प्रयत्न. एक छोटासा उपक्रम. 
आत्मभान, प्रचीती येण्यासाठीचा. या व्यस्त काळात 'स्थिर' 
दृष्टी येण्यासाठीचा. हा कोणीही, कुठेही कोणत्याही गावात 
॥४.5.5., ॥४.0.0. मधून किंवा तशा वृत्तीच्या कोणत्याही युवा 
गटांसाठी करू शकतो. अट एकच, हे फक्‍त- 

अशा हातांसाठी ज्यांना निर्माणाची ओढ आहे, 

अशा पायांसाठी ज्यांना नव्या वाटांची खोड आहे, 

आणि अशा नजरांसाठी, 

ज्यांची 'दृष्टी' भविष्यावर खिळणार आहे - 

स्वार होण्यासाठी ! ! 


*संवाद' स्पर्धा परीक्षा केंद्र 
ज्ञान प्रबोधिनी, पुणे ३० 
१५ ऑगस्ट २००४ 
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पुणे तिथे काय उणे? सर्वच! 
निर्मल भालेराव 


एकेकाळी शांत, सुंदर, सुरक्षित असणारं पुणं, 
विद्येचं माहेरघर पुणं, सांस्कृतिक केंद्र असणारं पुणं आणि 
आजचं पुणं. ही अधोगती कशामुळे झाली? आणि एवढी 
झपाट्याने का झाली? या समस्येकडे पाहण्याचा प्रत्येकाचा 
दृष्टिकोन वेगळा आहे. कारण या समस्येची कारणेही अनेक 
आहेत. मी माझ्या दृष्टिकोनातून या समस्येकडे पाहणार आहे. 
तो सर्वकष असणार नाही याची मला खात्री आहे. 

* मी एक प्राध्यापिका असून गेली २५ वर्षे या क्षेत्रात 
आहे आणि अस्सल पुणेकरही आहे. तरुण वर्गाला अगदी 
जवळून पाहण्याची आणि अभ्यासण्याची संधी मला माझ्या 
व्यवसायाने दिली आहे. राष्ट्रीय एकात्मता, समानता इ. 
मूल्यांचे मला भान आहे आणि त्यांची गरजही मला ठाऊक 
आहे. एक शिक्षक म्हणून मी ते मान्यही करते. 'पुण्याची 
आजची समस्या' या विषयाचा अभ्यास करताना मी 
शिक्षणालाच प्राधान्य दिले आहे. 

१९७० च्या दशकात मी जेव्हा फर्ग्युसन 
महाविद्यालयात शिकत होते तेव्हा आमच्या वर्गात १०० पैकी 
१० ते १५ परप्रांतीय विद्यार्थी असत. आज मी जेव्हा हजेरी घेते 
तेव्हा त्याच्या वरोवर उलट चित्र दिसते. १०० पैकी १० ते १५ 
मराठी मुलं दिसतात. गेल्या १५-२० वर्षांत तर परप्रांतीय 
विद्यार्थ्यांचा पुण्यातील लोंढा वाढतच आहे. कोण कारणीभूत 
आहे याला? पुणे परिसरात स्थापन झालेली आणि झपाट्याने 
फोफावलेली विनाअनुदानित अभियांत्रिकी महाविद्यालये? 
व्यवस्थापन महाविद्यालये? अधिक फी घेता येते म्हणून इतर 
कोणत्याही परिणामांचा विचार न करता परप्रांतीयांना प्रवेश 
देणारे विद्यापीठाचे धोरण? महाराष्ट्र शासनाचे धोरण? 
माझ्यामते हे सर्वच घटक पुण्यातील विद्यार्थीसंख्या वाढविण्यास 
कारणीभूत आहेत. आमचे विद्यार्थी जेव्हा दिल्लीला 
जवाहरलाल नेहरू विद्यापीठात प्रवेश घ्यायला जातात तेव्हा 
३० टक्के कोटा हा दिल्लीकरांसाठी आहे असं त्यांना सांगितलं 
जातं. आमच्याकडे प्रथम वर्षाच्या प्रवेशासाठी असा कोणताही 
कोटा नाही. बाहेरून आलेले सर्वच विद्यार्थी वाईट आहेत असं 
माझं मुळीच म्हणणं नाही आणि जे वाईट आहेत त्यांनाही मी 
दोष देत नाही. कारण तरुण वय, वहुतांशी परप्रांतीय श्रीमंत 
घरातून आलेले, त्यामुळे हातात खुळखुळणारा पैसा, अचानक 
मिळालेलं स्वातंत्र्य आणि पुणे शहराची सुरक्षितता या 


परिस्थितीत विद्यार्थी न विघडले तरच नवल! पण त्याची लागण 
झपाट्याने स्थानिक मुलांना होते त्यांचं काय? रात्री अपरात्री 
वाहनांचे आवाज करत हिंडणारी मुलं, त्यांचे कट्टे, रस्त्यावर 
चालेणारे त्यांचे चाळे, रहिवाशांना याच्या होणाऱ्या त्रासाचं 
काय? आपण जेव्हा घरी परततो त्यावेळी म्हणजे उतरत्या 
संध्याकाळी सिंहगड, खडकवासला इ. सहलीच्या ठिकाणी 
जाणाऱ्या तरुणांच्या झुंडी दिसतात. यात पुण्यात नवीन 
आलेली 'वुरंखा संस्कृती' ठळकपणे दिसते. तोंड झाकावंसं 
वाटावं अशी कामं या मुली का करतात? खऱ्या वुरख्याला 
विरोध करण्याचं धाडस आपल्यात नाही. निदान या नव्या 
वुरखा-संस्कृतीला तरी विरोध करूया. आपण कुणीच वाईटाला 
वाईट म्हणण्याचं धाडस का करत नाही? आपली मुखदुर्वलता 

या वहकलेल्या तरुणाईला शिस्त लागणार 
नाही. यातून मग घराकडून येणारा पैसा कमी पडू लागतो व 
झटपट पैसा मिळवण्याचे अवैध मार्ग स्वीकारले जाऊ 
लागतात. 'अंधार पडायच्या आत मुलींनी घरी परतणे' हा 
पुण्याचा एकेकाळचा नियम होता हे आजच्या पिढीला पटेल 
काय? रात्री १० नंतर हिंडणाऱ्या मुलींमध्ये परप्रांतीय आणि 
त्यातही पेईंग गेस्ट म्हणून राहणाऱ्या मुलींचाच भरणा आहे. 
(लेडीज होस्टेलला वेळेचे वंधन असते.) आणि हे सर्व मी 
अभ्यास करूनच लिहिते आहे. पेईंग गेस्टवर घरमालकांचे 
कोणतेच वंधन नसते. हे ही सर्वजण आजच्या समस्येला काही 
प्रमाणात जवाबदार नाहीत काय? पेईंग गेस्ट ठेवताना काही 
नियम-अटी घालणं, त्यांचं पालन होत आहे की नाही यावर 
लक्ष ठेवणं, वेळेचं वंधन घालणं नक्कीच आपल्या हातात आहे. 
बरं, न सर्व विद्यार्थी गरजू मंडळी आहेत. पुणेकर एकत्रित आले 
व संघटित प्रयत्न झाले तर या उधळलेल्या वासरांना लगाम 
पालण अवघड नाही. पण त्यासाठी 'मला काय त्याचं' ही वृत्ती 
सोडली पाहिजे. पुण्यात पेईंग गेस्ट ठेवून नामानिराळे राहणारे 
मुंबईकर व इतर यांच्यावर कडक कारवाई करणे सोसायट्यांना 
सहज शक्‍य आहे आणि आज अनेक सोसायट्यांत तसे 
नियमही होत आहेत ही स्वागता वाव आहे. पुण्यात 
शिकायला राहायचं असेल आणि इथल्या सोई-सुविधांचा 
फायदा उठवायचा असेल तर शहराच्या चौकटीत राहूनच 


तुम्हाला शिकावं लागेल असं ठणकावून सांगण्याइतपत आपण 
संघटित होणं शक्‍य आहे. 


विद्येच्या माहेरघरी 


यातही सर्वात वाईट अनुभव बिहारहून आलेल्या 
विद्यार्थ्यांचा आहे. त्यात त्यांचा तरी काय दोष? समाजाचे काही 
कायदेकानून असतात व ते पाळायचे असतात हे त्यांना कुणी 
शिकवलंच नसावं. गुन्हेगारी, खंडण्या अशा गंभीर गुन्ह्यां- 
वरोबरच गुटखा खाऊन रस्ते व इमारती खराव करणाऱ्यांमध्ये 
या महाभागांचीच संख्या जास्त आहे. मध्यंतरी एका 
पाहणीनंतर पोलिसांनी घरगडी ठेवताना विहारी ठेवू नका असा 
फतवा काढल्याचं माझ्य़ा वाचनात आलं. अर्थात त्यावर गहजव 
झालाच! हे विहारीसुद्धा आपले भावी नागरिकच आहेत, त्यांना 
योग्य दिशा दाखवणं आपलं सामाजिक कर्तव्यच नाही काय? 
पण त्यासाठी समाजानं संघटित झालं पाहिजे आणि अशा 
संघटनांना मोठे अधिकार दिले पाहिजेत. 

इथे अधःपतनाचं एक उदाहरण मला घालावंसं 
वाटतं. एका अप्रकाशित आकडेवारीनुसार पुण्यात गर्भपाताचं 
प्रमाणही फार मोठ्या प्रमाणात वाढलंय. त्याचवरोवर गर्भपात 
करणारी सेंटर्सही फोफावली आहेत. अशा अनेक केंद्रांना मी 
भेटी दिल्या. तिथले डॉक्टर्स, नर्सेस कितपत प्रशिक्षित असतात 
याबद्दल मला दाट शंका आहे. कुणीही माझ्या प्रश्नांना उत्तर 
देण्यास तयार नव्हतं. विशीच्या आतल्या तिथे नंवर लावून 
बसलेल्या मुलींकडे वघून मला जितकं दुःख झालं तितकीच 
चीडही आली. स्वतःचा स्वार्थही या मुलींना कळू नये? आणि 
या सर्व भारताच्या भावी माता? माझ्या एका डॉक्टर मैत्रिणीनं 
अशाच काही मुलींना सल्ला देण्याचा प्रयत्न केला, की वायांनो 
पुरुष नामानिराळा राहतो आणि त्रास तुम्हाला होतो. याचा तरी 
विचार करा. कदाचित तुम्हाला कधीच आई होता येणार नाही. 
यावरची प्रतिक्रिया काय असेल? तुम्ही आम्हाला लेक्चर देणार 
असाल तर आम्ही दुसरीकडे जाऊ. पैसा व त्यातून मिळणारी 
मौज-मजा यासाठी इतकं अधःपतन? यामध्ये महाराष्ट्रीयन 
मुलींचं प्रमाण अत्यल्प आहे. इथे महाराष्ट्रीयन म्हणजे 
महाराष्ट्रात 'जन्मलेले वाढलेले सर्व' इतकी विस्तृत व्याख्या 
आहे. आजही मराठी मुलांचा दंगा हा एका विशिष्ठ चौकटीतच 
आहे. उदा. महाविद्यालयीन निवडणुका, तासांची गैरहजेरी, 
सहली ठरविणे आरडाओरडा इ. या सर्वांची वकिली मी करत 
आहे असा गैरसमज कृपया नसावा. मात्र परप्रांतातून आलेले 
बहुतांश विद्यार्थी ज्या गुन्ह्यात ओढले जातात ते सेक्स, ड्रग्ज, 
ब्लॅकमेल व खून या स्वरूपाचे असतात. जे अत्यंत धोकादायक 
आहे. रोजची वर्तमानपत्रेच याचे साक्षीदार आहेत. अशा वाईट 
गोष्टींची लागण पसरायला वेळ लागत नाही. ही गोष्ट लक्षात 
घेऊन आपण वेळीच हे थांबवायला हवं. कोणतीही चांगली 
गोष्ट अंगी वाणायला कष्ट पडतात व चिकाटी लागते. जी 
आजच्या तरुण वर्गाकडे कमी आहे हे लक्षात घेऊन कडक 


उपाय करणे गरजेचे आहे 
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ही पुण्यात शिक्षणासाठी येणारी तरुण मंडळी 
येतात तरी कोणत्या घरांतून? वहुसंख्य अतिशय चांगल्या 
घरांतून. त्यांचेही आईवडील त्यांना घरावाहेर पडताना हजार 
सूचना देतात, काळजी करतात. पण पालक तिकडे विहार, 
जमशेदपूर, कलकत्ता, नाहीतर आसामात. ते काय नियंत्रण 
ठेवणार? आमच्या लेडीज होस्टेलच्या रेक्टरशी बोलल्यावर 
लक्षात येते की बहुतांशी पालक जाताना सांगून जातात की 
तुमची शिस्त आमच्या मुलीला मोडू देऊ नका, हवी ती शिक्षा 
द्या. पण दृष्टिआड सृष्टी! अनेकदा मुली घालत असलेले कपडे 
आम्ही कधीच घेऊन दिलेले नाहीत असं सांगणाऱ्या पालकांची 
संख्या मोठी आहे. स्त्री नऊवारीतून पाचवारीत आली तेव्हा 
तिच्यावर टीकेचे झोड उठवणाऱ्या पुण्याची काय ही अवस्था? 
वरं आज टीका करायची तर समोर हजार संघटना! आज 
कोणताही विचार मोकळेपणाने मांडताना मनावर एक दडपण 
असतं आणि याचीच पुढची पायरी म्हणजे स्वभावात येणारी 
तटस्थता! आपण सर्वांनीच ही तटस्थता सोडून दिल्याखेरीज 
समाजस्वास्थ्य येणार नाही हे निदान सुशिक्षित मंडळींना तरी 
समजायला हवं. मात्र आज 'निर्धार'सारख्या संस्थेचं काम 
पाहताना मनात कुठेतरी आशेचा किरण निर्माण होतो. 
पुण्याच्या या समस्येवर उपाय काय? काय करता 
येईल? एक सर्वंकष समिती स्थापन केली जावी. यात या तरुण 
मंडळींशी संबंधित सर्वांना प्रतिनिधित्व असावं. उदा. महा- 
विद्यालये, विद्यापीठे, होस्टेलचे रेक्‍्टर्स (खाजगी होस्टेलसुद्धा), 
गृहसंस्थांचे सेक्रेटरी, पोलिसांचे प्रतिनिधी, हॉटेलवाल्यांचे 
प्रतिनिधी, पेईंगगेस्ट ठेवणाऱ्यांचे प्रतिनिधी इ. आणि सर्वांनी 
मिळून पुण्यातील विघडत चालणाऱ्या परिस्थितीवर चर्चा करून 
कडक उपाययोजना कराव्यात व त्याची तितक्यात कडकपणे 
अंमलबजावणी केली जावी. यासाठी पुण्यातील सर्व 
रहिवाश्यांचं कृतिशील सहकार्य हवं. आमची तटस्थता सोडून 
जर आम्हीच हा प्रश्‍न सोडवला नाही तर पुढील काही वर्षातच 
पुणे हे गुन्हेगारीचं, अपघाताचं, आणि एड्सचं केंद्र म्हणून 
ओळखलं जाऊ लागेल आणि त्यावेळी 'अरेरे आपण वेळीच 
जागं व्हायला हवं होतं' असं म्हणण्याखेरीज आपल्या हातात 
काहीच असणार नाही. 
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या समस्येचे उत्तर शोधण्यात रस असणाऱ्या 
व्यक्‍ती-संघटना यांच्या प्रयत्न-उद्योगात सक्रिय 


सहभाग घ्यावयास मला आनंद होईल. 
- देवदत्त दाभोलकर 


मानवी ऊर्जेच्या शोधात 
काही प्रतिसाद 


देवदत्त दाभोलकर 


अगदी खेडेगावातील एका प्राथमिक शिक्षकाचे पत्र 


दि.. १५-८-२००४ 


आदरणीय प्रा. देवदत्त दाभोलकर सर 

मी सातारा जिल्ह्यातील जावली तालुक्‍यात एका 
डोंगरावरील गावात राहतो. भालेघर (ता. जावली) येथील 
जिल्हा परिषदेच्या प्राथमिक शाळेत मी शिक्षक म्हणून काम 
करतो. | 

माझ्या शाळेत इ. १ ते ७ पर्यंतचे वर्ग आहेत. 
पुढच्या शिक्षणासाठी मुले शेजारच्या गावात ५ कि.मी. अंतर 
चालून जातात. रस्त्याची सोय (विशेषतः पावसाळ्यात) 
नसल्यामुळे दररोजची दैनिके वाचायला मिळत नाहीत. 
पालकांची (व शिक्षकांचीही) आर्थिक स्थिती वेताची असल्याने 
मासिके, साप्ताहिके घेणे नेहमीच शक्‍य होत नाही. 

मी स्वतः तुमच्या व्यक्तिगत ग्रंथसंग्रहाचा भरपूर 
फायदा घेतला आहे. साधना, पालकनीती, अंतर्नाद, आजचा 
सुधारक, नवभारत इत्यादिंचे अंक मी तुमच्याकडून नेहमी 
नेतोच. त्यामुळे मला चालू जगाशी आपला काहीतरी संवंध 
आहे याची जाणीव राहते. माझ्या विद्यार्थ्यांचा देखील अशा 
नवीन व ताज्या विचारांच्या पुस्तकांशी संवंध यावा ही इच्छा 
आहे. लहान मुलांसाठीची तेराशे रुपये किंमतीची तीस उत्कृष्ट 
पुस्तके तुम्ही आमच्या गावच्या ग्रंथालयाला सहा महिने नीट 
वापरून परत करण्याच्या व त्याऐवजी नवी पुस्तके नेण्याच्या 
अटीवर, भेट म्हणून यापूर्वीच दिलेली आहेत आणि त्यावद्दल 
आम्ही सदैव क्रणी आहोत. 

आतासुद्धा आपण मुलांसाठीची काही पुस्तके, 
मासिके, साप्ताहिके (उदा. अमृत, किशोर, चांदोवा) आम्हाला 
द्यावीत अशी आमची मागणी आहे. ती पुस्तके नेणे, मुलांना 
वाचायला देणे, ठराविक मुदतीत, सुस्थितीत तुम्हाला परत 


आणून देणे ही जबावदारी माझी. माझ्या विद्यार्थ्यांना हळूहळू 
वाचनाची सवय लागते आहे. ती जोपासण्यासाठी तुम्ही सकस 
पुस्तके आम्हाला पुरवावीत असा आमचा हट्ट आहे. तो तुम्ही 
पुरवावा. 

तुमचा विद्यार्थी 

नवनाथ ज्ञानदेव लोखंडे 

जि.प. प्राथमिक शाळा, वालेघर, ता. जावली 

पिन-४१५५१४. 


१२१९ 
एक यूथ क्लब 


सातारकर - दाभोलकरांचे मूळ छोटे खेडेगाव 
दाभोली, तालुका वेंगुर्ले, जिल्हा सिंधुदुर्ग. माझे वडील १९२२ 
मध्ये वकिली करावयास सातारा येथे आले व आमचे कुटुंव 
सातारलाच स्थायिक झाले. त्या भागातही काही शैक्षणिक 
प्रयोगशीलतेचे प्रयत्न चालू आहेत. 

मुक्तांगण यूथ क्‍्लव या नावाने वेंगुर्ले येथील 
दहावी-वारावीच्या आसपास असलेल्या मुलांनी एक प्रयत्न 
स्वतंत्रपणे सुरू केला आहे. त्यांचे एक पत्र मला नुकतेच आले 
आहे. वाहेरून सहज उपलब्ध होणाऱ्या मार्गदर्शकांची, 
व्याख्यात्यांची व्याख्याने व त्यावर चर्चा, सद्यःस्थितीवर 
चर्चागट, समूह गीते, खेळ, चांगले चित्रपट व त्यावर चर्चा, 
युवा मेळावे असे त्यांच्या आयोजित कार्यक्रमांचे सध्याचे स्वरूप 
आहे. महाराष्ट्रात या वर्षी दहावीच्या परीक्षेत अप्रतिम यश 
मिळविलेले व तिकडच्याच महाविद्यालयात शिकत असलेले 
विद्यार्थीही या गटात आहेत याचा मला विशेष आनंद झाला. 


१११ 


ल ऊतू 
-करगघरचघछजचञ, 


मानवी ऊर्जेच्या शोधात - यापुढे 


देवदत्त दाभोलकर 


आदरणीय मामा क्षीरसागर यांच्या जन्म-शताव्दी 
निमित्त २३ सप्टेंवर २००३ रोजी सुरू झालेला हा प्रयोग 
गतवर्षी मर्यादित स्वरूपात यशस्वी झाला. परंतु माझा उत्साह 
टिकवून धरण्यासाठी ते यश पुरेसे आहे. त्यामुळे पुढील वर्षीही 
हा प्रयोग तसाच व काहीशा विस्ताराने चालू ठेवण्यात येईल. 

संस्थाचालक, मुख्याध्यापक, शिक्षक, विद्यार्थी 
यापैकी कोणालाही आपल्याकडे असलेल्या मानवी ऊर्जेचा 
पुरेपूर कस पाहण्यात व तो वाढविण्यात रस व आनंद वाटत 
असेल तर त्यांना व्यक्तिगत रीत्या वा संघटित रीत्या तसा 
प्रयत्न-प्रयोग करता येईल. त्यासाठी स्वतःची शक्‍ती अपुरी 
पडते असे वाटेल तेथे पूरक साहाय्याची तरतूद केली जाईल. या 
कार्यक्रमासाठी विनाअट कोणाचे साहाय्य मिळाल्यास त्याचे 
स्वागतच आहे. परंतु तो त्यावर अवलंवून राहणार नाही. 
२००५ अखेर ती संपूर्ण आर्थिक जवावदारी मी घेत आहे. 


आजवरच्या अनुभवावरून लक्षात आलेल्या काही 
गोष्टी : 

१. संस्थाचालकांना उत्साह असला तर असे प्रयोग 
सहजपणे होऊ शकतात. न 

२. मुख्याध्यापकांना उत्साह असेल तरी काही 
वैशिष्ट्यपूर्ण प्रयोग सहज करता येतात. ते त्या शाळेचे एक 


ठळक वैशिष्ट्यच वनून जातात. 
३. असे काही शिक्षक प्राध्यापकही आहेत. त्यांना 


एकत्रित आणण्याचे काम करावयाचे आहे. 

४. तुरळक काही विक्ञार्थी वा विद्यार्थ्यांचे असे छोटे 
गटही आढळतात. 

५. एकेका परिसरातील शाळांनी, महाविद्यालयाने 
असे काही कार्यक्रम एकत्र राववावयाचे ठरवले तर परिसरात 
अधिक प्रभावी होऊ शकतात. यात स्पर्धेपेक्षा सहकार्याची व 


“एकमेका साह्य करू' अशी वृत्ती हवी. 


आजवर शाळांनी केलेले यशस्वी प्रयोग असे : 
१. सर्व विद्यार्थ्यांचे हस्ताक्षर सुधारणे. 


२. वाचनाची गती वाढवणे. 

३. शुद्धलेखन, स्पेलिंग सुधारणे. 

हे सर्व स्वतः अधिक श्रम न करता कसे करता येते 
याचे प्रशिक्षण शिक्षकांना दोन तासात देता येऊ शकते. 

४. वाचले त्याचे आकलन व आकलन झाले त्याचे 
लेखन हे कौशल्य कसे शिकवावे त्याचे प्रशिक्षण शिक्षकाला 
तीन तासात देता येऊ शकते. 

५. आपली अध्ययन अध्यापनातील क्षमता व 
विद्यार्थीप्रियता कशी वाढवता येते याचे प्रशिक्षण सुटीच्या एका 
दिवसात देता येऊ शकते. 

६. विद्यार्थ्यांतील नेतृत्वगुण कसे हेरावेत व त्यांच्या 
विकासाला कसा वाव द्यावा याचे प्रशिक्षण अर्ध्या दिवसात देता 
येऊ शकते. 

७. सुटीच्या दिवसांत विद्यार्थ्यांची एक ते तीन 
दिवसांची शिविरे सहज आयोजित करता येतात. 

८. विद्यार्थ्यांत सामाजिक वांधिलकीची भावना 
विविध प्रकल्पांतून सहजपणे रुजवता येते. 

९. याखेरीजही अन्य अनेक कल्पना इतरांना सुटणे 
शक्‍य आहे. त्यांचाही विचार करता येईल. 


भारतात मानवी ऊर्जेचा शोध सर्वच क्षेत्रात 
व्वावयास हवा. २००४ च्या ऑलिम्पिक क्रीडाक्षेत्रातील 
कामगिरी याची साक्ष आहे. प्रत्येकाने आपापल्यापुरता व, 

आपापल्या क्षेत्रात हा शोध घ्यावयाचा आहे, इतकेच . 
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मी दूरचीच दृश्यें पाहावया न वांछी 
भूमी पुढे दिसावी एकाच पाऊलाची 


ज्योत से ज्योत जगाते चलो । 


प्रिय विद्यार्थी मित्रांनो 


देवदत्त दाभोलकर 


प्रिय विद्यार्थी मित्रांनो, 


जवळजवळ सत्तर वर्षे उलटत आली. जून १९३६ 
मध्ये मी मुंबईत एलफिन्स्टन महाविद्यालयातील वसतिगृहात 
पाऊल ठेवले. 

तुम्ही म्हणाल ही तर पुरातन काळची घटना झाली. 
यात काय ऐकायचं. म्हटली तर केवळ पुरातन नव्हे तर 
प्राचीतनम व म्हटले तर अगदी आजची - अद्यतन, अद्ययावत्‌. 

गेल्या अडीच हजार वर्षात तर यात काहीही फरक 
पडलेला नाही. कदाचित्‌ त्याहूनही अधिक काळ. तरुण मने 
कशी रसरसलेली, नवे नवे शोधणारी, जुने मोडीत काढू 
पाहणारी व न्यायाची उभारणी करण्याची अदम्य आशा आणि 
उत्साह बाळगणारी असतात याचे वर्णन अगदी वेदकाळापासून 
आपल्याला आढळते. नचिकेत हा त्या सर्वांचा प्रतिनिधी 
ठरावा. अँरिस्टॉटलनेही उत्साही उच्छृंखल युवावर्गाचे वर्णन 
केले आहे. आश्रमनिवासी सत्त्वशील परंतु हूड विद्यार्थीवर्गाचे 
चित्रण उत्तररामचरित्रात आहे, टिळक-आगरकरांच्या डेक्कन 
कॉलेजमधील वसतिगृहाच्या वातावरणात आहे आणि 
नंतरच्याही कितीतरी वाड्मयात आहे. कॉलेज वसतिगृहातील 
जीवनाचे हलकेफुलके वर्णन करणारी व त्यामुळे मला त्या 

काळात (व काही प्रामाणात आजही) आवडणारी ना.सी. फडके 
यांची कादंबरी म्हणजे 'कलंकशोभा'. ः 
प्रवाहातले पाणी वदलते परंतु प्रवाह बदलत नाही, 
असे हे आहे. कारण असंख्य शतके उलटली तरी मानवाचा 
मूलभूत जीवनप्रवाह तसाच राहिला आहे. प्रचंड उलथापालथ 
झालेली दिसते ती बाह्य भौतिक प्रगतीत. परंतु मानवाची 
मूलभूत मनोरचना आहे तशीच आहे. वाल्य, कुमार, किशोर, 
युवक, मध्यमवयीन, प्रौढ, वृद्ध या शारीरिक अवस्था पूर्वी 
होत्या तशाच आहेत. त्यातील आशा-निराशा, ताणतणावही 
पूर्वी शंभर पिढ्यांपूर्वी होते तसेच आहेत, सर्वच मानवांचे. 
यामुळे सर्व कालखंडातील किशोर-किशोरी, युवक- 


युवती तशाच मानसिक, भावनात्मक व बौद्धिक प्रेरणांच्या 
आढळतात याचे खरे तर आश्‍चर्य वाटण्याचे कारण नाही. याचे 
आपल्याला आश्‍चर्य वाटावे हेच खरे आश्‍चर्य आहे. सगळ्यात 
मनोरंजक आश्‍चर्य म्हणजे ज्या कारणासाठी आपण युवकांवर 
भडकतो त्यांच गोष्टी आपणही आपल्या वयाच्या त्या 
कालखंडात केलेल्या असतात हेही आपण पूर्णपणे विसरून 
गेलेलो असतो. हे लक्षात राहिले तर कितीतरी अकारण ताण- 
तणाव दूर होतील. मनातील अनेक काळज्याही मिटतील. 
संतत काळजी घेण्याची गरज मात्र मिटणार नाही. 
परंतु काळजी न करता घेतलेली ती काळजी असेल. कारण 
किशोर-युवक हा वयोगटाचा कालच एक विशेष असतो. 
'मुग्धावस्था; हे नाव यामुळे या कालखंडाला शोभून दिसेल. 

: तुम्ही तुमच्या मनात डोकावून पाहिलेत तरी ही 
विशेषतः तुमच्या लक्षात येईल. वालपणाचे सुरक्षित जग मागे. 
सरकलेले आहे, नव्या जगाची क्षितिजे तर दिसत आहेत परंतु 
त्यात आपण कुठे आणि कसे असणार हे तर लक्षात येत नाही. 
आपल्या हातून काही नेत्रदीपक घडावे अशी असोशी तर असते 
परतु साहजिकपणेच वहुतेकांना ते शक्य नसते. मग विशेष 
काही करता येत नाही, तर साधेही काही करावयाचा प्रयत्न 
करावयाचा नाही अशी नकारात्मक, निरुत्साही वृत्ती तयार 
होते. आपण काही करावयाचे नाही व दुसरा कोणी धडपडत 
असेल तर त्याला मदत करण्याऐवजी त्याचे पाय ओढण्यात, 
टवाळी करण्यात समाधान मिळवावयाचे अशी एक करंटी वृत्ती 
तयार होते. या | वृत्तीच्या आहारी जाणे म्हणजे जन्मभर 
न्युनगंडाने पाडलेले राहणे. धडपडत राहणे म्हणजे 
आत्मविश्वासाचा विकास आणि आत्मविश्वासच सर्व यशाचा 
पाया असतो. 

या यशाची साधना सर्वत्र करता येते परंतु 
स्तरांच्या विद्यार्थी वसतिगृहात विशेष करता 
येते. कारण त्याच वयोगटातील एक निकटचे मित्रमंडळ याच 


प्रिय विद्यार्थी मित्रांनो 


ठिकाणी सहजपणे तयार होऊ शकते. ही मित्रमंडळे घडवायची 
म्हणून घडत नसतात. समवृत्तीचे लोक सहजपणेच अधिक 
एकत्र येतात. परंतु यासाठीच प्रत्येकाने आपल्या वर्तुळाविषयी 
दक्ष राहिले पाहिजे. समवृत्तीच्या गटाचा प्रभाव हा चांगलाही 
असू शकतो तसा अपायकारकही असू शकतो. अशा 
अपायकारक प्रभावामुळेच आपला न्यूनगंड लपविण्यासाठी 
विद्यार्थी व्यसनांच्या आहारी जातात. याविषयी दक्षता घेण्याची 
गरज सर्व कालखंडात होती परंतु आज ती जितक्या तीव्रपणे 
भासते तितकी पूर्वीच्या कालखंडात नव्हती ही गोष्ट खरी आहे. 
चांगले युवक बघता बघता व्यसनांच्या जाळ्यात ओढले जातात 
व त्यांचा सर्वनाश टळू शकत नाही हे पाहिले की उद्विग्न 
व्हावयास होते. वसतिगृहातील विद्यार्थ्यांनी स्वतःच्या बावतीत 
व आपल्या मित्रांच्या बाबतीत ही दक्षता कंटाक्षाने घेतली 
पाहिजे. 


गंमत म्हणूंन 02९00 ट्ा0ण) 1629502 
म्हणून, न्यूनगंड लपविण्याचा प्रयत्न म्हणून युवक अनेकदा 
व्यसनाकडे वळतो. आपल्यातील उणिवा विसरण्याचा प्रयत्न 
'करतो. असे करणे म्हणजे उणिवांचे प्रमाण वाढविणे आहे हे 
त्याच्या लक्षात येत नाही आणि आले तरी उणिवा वाढल्या की 
व्यसनांचे प्रमाण वाढविणे हे उत्तर तो वापरू लागतो. नंतर 
सर्वनाश दूर रहात नाही. 

यातून वाचण्याचा व वसतिगृहातील आपले जीवन 
अधिक संपन्न करण्याचा एक सोपा मार्ग आहे आणि तो म्हणजे 


स्वतःच्या व्यक्तिमत्त्वाचा विकास. आपल्या संपूर्ण क्षमतांचा 


संपूर्ण विकास साध्य केलेल्या व्यक्ती फारच क्वचित्‌ 
आढळतात. परंतु आपल्यापैकी बहुतेकांनी आपल्या क्षमतांच्या 
साध्य असलेल्या शक्‍यतेचाही केवळ दहा टक्के विकास साध्य 
केलेला असतो व त्यातच ते इतिकर्तव्यता मानत असतात. 
सर्वसामान्य आणि असाधारण यातील फरक हा प्रामुख्याने 
यामुळे घडत असतो. न क 

आपल्यातील उणिवा सामान्यपणे आपल्याला 
जाणवत असतात. त्यासाठी मानसशास्त्र-तज्ज्ञांची आवश्यकता 
नसते. काही उणिवा कमी करणे हे परीक्षेतील यशाच्या 
दृष्टीनेही उपयोगी होऊ शकते. परीक्षेतील यश हेच कोणी 
विद्यार्थ्यांनी आपले ध्येय छरवले तरी आजच्या परिस्थितीत मी 
त्यांना दोषी ठरवणार नाही. त्यांना मी एवढेच म्हणेन की तुम्ही 
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यशस्वी झालात तर मला आनंदच आहे, परंतु तुम्ही तुम्हाला 
हवेसे वाटते तितके यश परीक्षेत मिळवू शकला नाहीत तरी 
नाउमेद होऊ नका. या सर्व अपयशांच्या पार जाता येते. हिम्मत 
हवी, धडपड हवी. आणि हा प्रयत्न अभ्यासाव्यतिरिक्तच्या 
इतर वेळातही विद्यार्थीदशेतील (महाविद्यालयीन) चार वर्षात 
करता येतो. 

उणीव कमी करणे म्हणजे काही नवे ज्ञान, कर्तृत्व 
मिळवणे. थोड्याश्या मार्गदर्शनानंतर हे विद्यार्थी आपली प्रगती 
स्वतंत्रपणे करू शकतात असा माझा अनुभव आहे. याला मी 
*एकलव्याची साधना' म्हणतो. 'मी हे ज्ञान मिळवणारच' ही 
वृत्ती ही एकलव्याची जिद्द आहे. प्रतिकूल परिस्थिती त्याला 


.नमवू शकली नाही. 


असा एक विद्यार्थी चालेल; गटानेही चालतील. 
कोणत्याही महाविद्यालयातील चालतील. 

* पहिल्या वैठकीनंतर वर्षभरात या विकासासाठी 
आपण तीनशे तास देणार आहोत एवढी विद्यार्थ्याची जिद्द 
असली पाहिजे. वर्षअखेर जेवढे तास कमी पडतील तेवढ्याच 
तासांचा तासाला दहा रुपयेप्रमाणे दंड भरावा लागेल. हा त्याने 
स्वतः मिळवू लागल्यानंतर द्यावयाचा आहे. प्रत्यक्ष चर्चेनंतर 
जितके यश मिळण्याची शक्‍यता आहे असे ठरले असेल त्यात 
उणीव राहिल्यास प्रत्येक टक्‍का उणिवेमागे मी दहा रुपये देईन. 
उदाहरणार्थ ठरल्यापैकी ८० टक्के यश मिळाले. म्हणजे वीस 
टक्‍के उणीव राहिली तर मी दोनशे रुपये द्यावयाचे. तीनशे तास 
पूर्ण केल्यास काहीही फी नाही. आपल्याला किती टक्के यश 
मिळाले असे वाटते हेही विद्यार्थ्याने स्वतःचे स्वतःच ठरवायचे. 
ते मूल्यमापन मी करीत नाही. 

असे विद्यार्थी मिळतच नाहीत अस नाही. परंतु 
दुर्दैवाने ही जिद्चच आपल्याकडे कमी असल्यामुळे 'कमीजण 


. येतात असा माझा आजवरचा अनुभव आहे. 
:___ परंतु अधिक कितीहीजण आले तरी त्यांनी त्यांचे 
तीनशे तास पूर्ण केल्यास मला आनंदच होईल. 
११९ 
उद्धरावे तुला तुच आत्मंनाश कंरू नये 
तुझा तूच खरा मित्र तुझा शत्रूहि तूच रे । 


- गीता 
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पत्ता : लौकिक सदन, मधली आळी, वाई (जि. सातारा) 
वेणू पळशीकर  : निवृत्त प्राध्यापक/प्राचार्य. विविध प्रयोगशील. 01८ $50/ र 


पत्ता : लौकिक सदन, मधली आळी, वाई (जि. सातारा) नळा चातुव, एका काड़ाची क्रांती. 
श्री० नी० कात्रे : शिक्षणक्षेत्रातील आस्थाशील नवविचारांचे स्वागतशील निवृत्त मुख्याध्यापक. पत्ता : कोरेगाव (जि. बागीतो, 
निर्मल भालेराव : प्राध्यापक, फर्ग्युसन महाविद्यालय, पुणे ४. 
नरेंद्र दाभोलकर : अंधश्रद्धा निर्मूलन, समाज परिवर्तन पत्ता : १९ ' पुरुकृपा सो., शाहूनगर, गोडोली, 


ग० प० मनूरकर : मुख्याध्यापक संघ, मराठवाडा. दारा : 
(मराठवाडा) ४३१५०३. 


सातारा ४१५००१, 


श्री० शं० दे० मंडलिक, संपादक - शिक्षण संवर्धन (मासिक) सेलू 


बाबासाहेब देशमुख : मुख्याध्यापक संघ, मराठवाडा. द्वारा : 
(मराठवाडा) ४३१५०३. 


समरेंद्रःउल्का-मिलिंद: “ज्ञानप्रबोधिनी ' पुणे ३० स्पर्धा परीक्षा केंद्राचे यशस्वी विद्यार्थी. 


श्री० शं० दे० मंडलिक, संपादक - शिक्षण संवर्धन (मासिक) सेलू 


आपल्या ग्रंथालयात अवश्य हवीत अशी 


प्राज्षपाठशाळा मंडळ ग्रंथमालेची 


संग्राह्य वैचारिक मराठी प्रकाशने 


सुधारित किंमत : 
१ एप्रिल १९९७ 
पासून लागू 

0 बैदिक संस्कृतीचा विकास (तिसरी आवृत्ती) । तर्कतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी सपा 
9 अदह्वैतसिद्धीचे मराठी भाषांतर (पूर्वार्ध) । व्र. स्वामी केवलानंद सरस्वती मदा 
0 पुरोहितवर्गवर्चस्व व भारताचा सामाजिक इतिहास । डॉ. सुमंत मुरंजन कय 
0 हिंदी साहित्यविचार । प्रा. प्यारेलाल गोहेल डक 
० श्री. यशवंतराव चव्हाण अभिनंदन ग्रंथ लो 
0 संशोधन साधना । डॉ. वसंत स. जोशी डॉ 
(0 तरंगयामिक व पुंजयामिक । मा. ग. टोळे क्ला 
05 आर्याच्या सणांचा प्राचीन व अर्वाचीन इतिहास । क्रग्वेदी वो 
9 वागीश्वरी । डॉ. गो. के. भट मट 
(3 प्रस्थानभेद (प्राचीन १४ विद्यांची माहिती) पुनर्मुद्रण । गं. वा. लेले विक 
9 गिर्यारोहण परिचय । अच्युत खोडवे ह 
3 इतिहासाचे तत्त्वज्ञान (दुसरी आवृत्ती) । सदाशिव आठवले मुमुर्ा 
0 दासशूद्रांची गुलामगिरी (भाग २) । शरद पाटील हाना 
0 शाहीर हैबती । डॉ. शिवाजीराव चव्हाण ल 
(1 गीताचिकित्सा । भाऊ धर्माधिकारी मा 
तर्कतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी (चरित्र) । सौ. मालती देशपांडे त 
9 बोद्ध धर्माचा अभ्युदय आणि प्रसार । प. ल. वैद्य न 
हिंदू धार्मिक परंपरा आणि सामाजिक परिवर्तन (संवर्धित दुसरी आवृत्ती) । मे. पुं. रेगे डी 
- पाच पुस्तक-परीक्षणे । वा. म. कुलकर्णी वक 
1 भेदविलोपन : एक आकलन । अशोक केळकर कड 
9 कॉलिंगवुडची कलामीमांसा - एक भाष्य । रा. भा. पाटणकर काडीला 
धर्मश्रद्धा : एक पुनर्विचार । दि.के. वेडकर वी 
5 आचार्य शं. द. जावडेकर : व्यक्तित्त्व आणि विचार तुम्या 
उ तर्कतीर्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी, कार्य आणि विचार कुम 
9 इहवाद आणि सर्वधर्मसमभाव । मे. पुं. रेगे यी 
0 प्राज्ञपाठशाळा आणि तिची परंपरा मित 
ए चार्वाक: इतिहास आणि तत्त्वज्ञान (तृतीयावृत्ती) । सदाशिव आठवले तेक 
0. विनोबांची संस्कृत साम्यसूत्रे (रसग्रहणात्मक मराठी अनुवाद) | वसंत नारगोलकर रवीश 
0 नागरी समाज, राज्यसंस्था आणि लोकतंत्र : भारतीय संदर्भात विवेचन । द.ना. धनागरे क्य 
प्राचीन भारत : समाज आणि संस्कृती (निवडक मौलिक लेखांचा संग्रह) । डॉ. म. अ. मेहेंदळे नि ग 


१) ग्रंथालये व संस्थांना किंमतीत १० टक्के सूट. पोस्टेजचा खर्च वेगळा पडेल. २) व्ही.पी. ची पद्धत नाही. 
३) पैसे मनिऑर्डरने वा ड्राफ्टने पाठवावेत. 


संपर्कासाठी पत्ता : चिटणीस, प्राज्ञपाठशाळा मंडळ, ३१५ गंगापुरी, वाई ४१२८०३ (जि. सातारा) 


-करखखगघन चनन 


सदव १ यदे 
अनुक्रमणिका अला या सालचा | नर 
वेकास संस्थेद्वार 


मानवी ऊर्जेच्या शोधात 


शैक्षणिक क्षेत्रांतील प्रयोगशीलता 


भारतात दोन ऊर्जा प्रचंड प्रमाणात उपलब्ध आहेत. परंतु त्यांचा पूर्ण उपयोग करून घेण्याच्या वावत आपण 
अद्याप खरी वाटचाल केलेली नाही. एक सोर ऊर्जा व दुसरी मानवी ऊर्जा. 

शिक्षणक्षेत्रातील प्रयोगशीलांनी मानवी ऊर्जेच्या क्षेत्रात हे आव्हान स्वीकारले पाहिजे. 

कमीअधिक प्रमाणात भारतात (व जगातही) काही व्यक्‍ती, काही औपचारिक - अनोपचारिक संघटना, संस्था 
शिक्षणक्षेत्राच्या आत व त्या चौकटीच्या वाहरही विविध स्तरांवर कार्य करीत आहेत. परंतु त्यांचे वहुतांश स्वरूप फुटकळ 
आहे; काही ठिकाणी आकर्पक असले तरी भारतीय प्रश्नाला उत्तर म्हणून त्याचे सार्वत्रिकीकरण करण्याची शक्‍यता 
नसलेले असे आहे. या साऱ्यांसाठी विचारविनिमयाचे वार्षिक, दवैवार्षिक, निदान त्रैवार्षिक असे प्रभावी व्यासपीठही आपण 
अद्याप उभे करू शकलेलो नाही. 

या दिशेने प्रारंभ म्हणून आदरणीय मामासाहेव क्षीरसागर यांच्या जन्मशताव्दी निमित्त मी एक रचना गतवर्पी 
सुचविली होती व तसे एक प्रकटनही केले होते व ते अनेक वर्तमानपत्रांतून, नियतकालिकांतून छापूनही आले होते. 
प्रतिसाद मर्यादित होता. परंतु माझा आशावाद चिवट आहे म्हणून त्याच पद्धतीने हा कार्यक्रम या वर्षीही दि. २३ सप्टेंबर 
२००४ ते २३ सप्टेंबर २००५ पर्यंत चालू राहील. 


कार्य व कार्यपद्धती 

१. आपल्या हाताशी उपलब्ध असलेल्या साधनांचाच योग्य व परिपूर्ण उपयोग करून अधिक किती कार्य पार 
पाडता येईल याचा शोध घेण्याचे प्रयोग करणे. सामान्यपणे किमान २० टक्के तरी अशी वाढ करता येईल असा माझा 
अंदाज आहे; काही प्रमाणात अनुभवही आहे. 

२. अशा प्रयोगांसाठी काही पूरक साहाय्य हवे असल्यास ते कसे देता येईल याचा विचार करणे. अन्यत्र या 
संदर्भात मी प्रकटपणे केलेली मांडणी खालीलप्रमाणे आहे. 
अ. अशा व्यक्तीने दिवसातून सरासरी एक तास निवडलेल्या 


नेल्या कामासाठी द्यावयाची वर्षभरात तयारी ठेवली 
पाहिजे. 


व. आपल्या वार्पिक उत्पन्नातून पाच टक्के रक्‍कम आपण निवडलेल्या कामासाठी द्यावयाची 
पाहिजे. यात अडचण आल्यास तसाही विचार करता येईल. 
क. व्यक्तिगत चर्चेनंतर प्रयोगाचे स्वरूप निश्‍चित होईल. पूरक साहाय्याची 


पी तरतूद केली जाईल. त्याविषयीचा 
लेखी ॥0(] (लाठ द्यातपाय एणातटाडशातगाष्टर) केला जाईल. मुदत ॥॥०(] च्या तारखेपासून वर्पभराची राहील. 


या संदर्भात प्रत्यक्ष चर्चेसाठी कोणाला यावयाचे असल्यास अशा सर्वांचे निवासभोजनाची साधी पण अगत्यशील 
व्यवस्था असेल. वर्पभरात आपापल्या सोयीप्रमाणे केव्हाही येता येईल. मात्र आधी माझ्याकडून त्या दिवशी मी सातारा येथे 
असल्याची खात्री करून घ्यावी. 

येण्याजाण्याचा खर्च प्रत्येकजण आपापला करील अशी अपेक्षा आहे 
मला आधी कळवावे व माझ्या प्रतिसादाची वाट पाहावी. त्या दिशेनेही विचार 


९.००ते ११.०० दुपारी ३.०० ते ५.००. 


यी तयारी ठेवली 


. परंतु काणाची विशेष अडचण असल्यास 
चार करता येईल. मला सोयीची वेळ : मकाळी 


- देवदत्त दाभोलकर 
(निवास पत्ता : लेखक परिचय पहावा) 


प कची. ठीक्षित यांनी अक्षरमाहिन्य, ३५, गुरुकृपा सो., शाहूनगर, गोडोली. सातारा ४१५००३ येथे छापून 
सराजा भाट यांनी प्राज्षपाठशाळा मंडळ, वाई यांच्याकरिता तेथेच प्रमिन्ध केले ह 0-2 त 


-करखगघर चिघज चज? 


संगणकीकत कत 


